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Woord vooraf. 


Bij een tijdschrift als dit, waarvan het de bedoeling is, dat de abonné’s 
daadwerkelijk medeleven met redactie en administratie om het blad 
naar inhoud en vorm op hoog plan te brengen, voelt de redactie zich ver- 
plicht aan het begin van den nieuwen jaargang eenige woorden tot de 
lezers te richten. 

Door de betrekkelijk gunstige omstandigheden bij de geboorte en eerste 
| groei van het blad zijn wij in staat het uit te breiden en het uiterlijk beter 
__ te verzorgen. Het innerlijk heeft daarnaast onze voortdurende aandacht: 
_ in dit nummer beginnen wij een serie artikelen over de theologische studie 8 
aan de verschillende Hollandsche Universiteiten; de vrucht van het eerste 
contact met het buitenland komt weldra onder uw oogen; aan „artikelen 
over den toestand’ en boekbespreking’ zullen wij bijzondere zorg be- 
steden, opdat wij ons doel over den toestand in te lichten zoo goed mogelijk 
verwerkelijken. Daarnaast verwachten wij veel inzendingen uit onzen 
lezerskring. 

Er is in onzen tijd behoefte aan overzicht en inzicht. Met ons blad 
willen wij deze behoefte dienen. 
“ Door samengaan van geestelijk en materiëel medeleven zullen wij 
£ kunnen bloeien èn groeien. 


DE REDACTIE. 


Het begrip „ontwikkeling” in 
de godsdienst-geschiedenis. 


Het begrip ontwikkeling’ dringt zich als vraagstuk aan ons op, 
omdat wij den schok beleven van het op elkaar loopen van twee tegengestel- 
de gedachtengangen. De ééne richting stamt uit het 1ge eeuwsche optimis- 
me en intellectualisme. Zij werd gedragen door het overwinnaarsbesef van 
het intellect, kenmerkte zich door een ongeschokt levens-en toekomst- 
vertrouwen en fundeerde haar vooruitgangsgeloof met termen, die de 
natuurwetenschappelijke onderzoekingen van Darwin juist op het geschikte 
moment schenen te kunnen aanbieden. „Ontwikkeling werd een schema, 
waarin alle feiten gerangschikt konden worden. Op deze geestesstrooming 
botste met rameiend geweld de tweede richting. Richting! Het was eerder 
een complex van stemmingen en gevoelens, die de menschheid overvielen 
toen de oorlogsverdwazing een einde had. Spenglers noodlotsprofetie met 
haar voorzegging van den ondergang van het avondland kan men hier noe- 
men om te weten, dat in die dagen het blijmoedig inééngetimmerde ge- 
dachtensysteem van het vooruitgangsgeloof in elkaar werd gebeukt. 
Het werd hoogst twijfelachtig of het huidige geslacht staat op het gloriepunt 
der ontwikkeling. Dus herziening van den kijk op wereld en geschiedenis, 
wat met zich meebrengt een opnieuw aan de orde stellen van het begrip 
„ontwikkeling’’. 

Aan theologen vertoont zich deze kwestie in een bijzondere gedaante. 
Het is steeds hun streven om hun zuiver theologische denkarbeid in te 
passen in een breed natuurwetenschappelijk-wijsgeerig en geschied-philo- 
sophisch kader, Nu is de grondslag van algemeene theorieën, waarop men 
bouwde, onderste boven gehaald. Daarom spitst zich de kwestie toe op de 
vraag: hoe moeten wij het begrip „ontwikkeling hanteeren op het speci- 
fieke gebied van den godsdienst en het Christendom inpassen in het groot 
geheel? 

Deze vraag heeft het Christelijk denken steeds bezig gehouden. Het 
loont de moeite om de verschillende oplossingen in historische volgorde even 
na te gaan. Men kan drie typen onderscheiden. Tot het eerste behooren 
alle traditioneel-Christelijke beschouwingswijzen, die de godsdienstge- 
schiedenis persen in het schema: bijzondere-algemeene openbaring. 
Men rekent met een openbaring Gods in de kinderjaren der menschheid, 
die alleen het volk der openbaring bij uitnemendheid nl. Israël zuiver 
heeft bewaard. Het heidendom is een degeneratie-verschijnsel. Het tweede 
type is een product van de „„Aufklärung’’. De mannen der verlichting met 
hun rationalistische wereldkijk en hun gebrek aan historisch besef distil- 
leerden uit den godsdienst in het algemeen en uit het Christendom in 
het bijzonder een grootheid, die zij ‚de natuurlijke godsdienst’ noemden 
d.w.z. het geloof in God, deugd en onsterfelijkheid, wat in werkelijkheid 
niets anders was dan hun eigen deïstische godsdienstleer. Zij beweerden, 
dat deze redelijke religie het natuurlijk erfdeel is van alle menschen. 
De positieve godsdiensten zijn verwordingen van dit oermonotheisme. 
Het derde type zoekt de oplossing in het gebruiken van de ontwikkelings- 
gedachte. De wortelen van dit begrip gaan tot diep in de historie (Heraclitus, 
Neoplatonici, Augustinus). Terwijl de oudere denkers vooral de ontwikke- 
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ling op kosmologisch gebied naspoorden, begon men in de 18e eeuw zijn 
aandacht te schenken aan de historische ontwikkeling. Het ontwikkelings- 
begrip had dus op historisch terrein al lang burgerrecht verkregen, toen 
het biologisch evolutiebegrip nog in de windselen lag. 

David Hume is de eerste geweest, die de draagwijdte van de ontwik- 
kelingsgedachte voor de studie van de godsdiensten heeft ingezien. Naast 
Hume dient Lessing genoemd te worden, die in zijn „Erziehung des 
Menschengeslechts’’ de geschiedenis der godsdiensten opvat als een op- 
voeding van het menschelijk geslacht door goddelijke openbaring. Deze 
twee concepties zijn nog sterk georiënteerd aan de geiĳkte Christelijke ge- 
schiedbeschouwing en zonder werkelijke belangstelling voor de eigen- 
aardigheden van het religieuse leven der verschillende volken. Deze 
fijne zin voor het niet eigene, het vreemde, kan men pas verwachten bij 
de mannen der Romantiek. Herder legt in zijn „Ideeen zur Philosophie 
der Geschichte der Menschheit’’ de zeldzame kunst aan den dag om zich 
in te leven in de gedachten en gevoelens van menschen uit lang vervlogen 
eeuwen. Hij is er echter niet in geslaagd de ontwikkelingslijn strak en aan- 
nemelijk te teekenen. Voor zijn tijd is het teekenend, dat hij den nadruk 
legt op het gehalte aan humaniteit in elk historisch verschijnsel. Herders 
bespiegelingen zijn heel breed opgezet, Hegel geeft meer houvast, omdat hij 
een ontwikkelingstheorie speciaal voor de godsdiensten heeft uitgewerkt. 
Het is ondoenlijk om zijn beschouwingen hier weer te geven, daar zij 
eenerzijds verankerd zijn in Hegels geheele wijsgeerige stelsel en anderzijds 
een macht van bijzonderheden in zich bergen, wat de twee deelen van zijn 
„Vorlesungen über die Philosophie der Religion’ reeds door hun omvang 
voldoende bewijzen. Kort gezegd is zijn gedachte de volgende: de godsdienst 
doorloopt in zijn wording drie stadia: hij begint als natuurreligie, verkeert, 
om met Bolland te spreken, tot subjectieve religie en eindigt als absolute 
religie (het Christendom). Er zijn meerdere bezwaren tegen dit boek in te 
brengen, afgezien van een mogelijke kritiek op de wijsgeerige basis, 
waarop het staat. Het maakt den indruk van verwrongenheid en verdraaid- 
heid, wat hieruit te verklaren is, dat Hegel de feiten wijsgeerig-dogmatisch 
bevooroordeeld is benaderd. Het is een beeldengalerij, een reeks typeeringen, 
zonder aannemelijke en logisch-dwingende overgangen. Chronologisch 
komt na Hegel de positivist Comte. In den ontwikkeling der menschheid 
onderscheidt hij drie stadia: het theologische, het metaphysische en het 
positieve. Alleen in de eerste periode kan er godsdienst bestaan. Comte 
teekent een ontwikkeling, waarbij de godsdienst al evolueerend zich zelf 
vernietigt. Het ligt er duimendik op, dat deze schets door positivistische 
vooringenomenheid is gedicteerd. 

De genoemde denkers waren wijsgeeren. Het wordt tijd, dat de ver- 
tegenwoordigers der zuivere godsdienstgeschiedenis aan het woord komen. 
Dan kan men niet beter doen dan te luisteren naar wat C. P. Tiele zegt in 
zijn Gifford-lectures, in het Hollandsch uitgegeven onder den titel „In- 
leiding in de godsdienstgeschiedenis’’. Ook nu is een uitvoerige weergave 
van zijn inzichten onmogelijk. Tiele bespreekt in den breede de „trappen’’ 
en „richtingen’’ van ontwikkeling en stelt drie wetten van ontwikkeling 
op: 1°. de wet van de eenheid des geestes, 20, de wet van het geestelijk ver- 
keer, 3%. de wet van de continuiteit der godsdienstige ontwikkeling. 
Tenslotte geeft Tiele een definitie van het wezen der religieuze ontwikkeling 
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die groote gelijkenis vertoont met Herbert Spencers groote wet van ont- 
wikkeling als verandering van een vage onsamenhangende homogeniteit 
tot een bepaalde samenhangende heterogeniteit. Sinds Tiele's dagen is de 
godsdienst-geschiedenis met groote schreden vooruitgegaan, zoodat alleen 
reeds uit dien hoofde veel in zijn beschouwingen als verouderd kan worden 
beschouwd. Het meest voor critiek aanvechtbaar is echter de wijze waarop 
hij de ontwikkeling van het religieuze vastkoppelt aan de vooruitgang in 
zedelijk, redelijk en aesthetisch opzicht. Daarin steekt een typisch 1gde 
eeuwsche waardeering. 

Daarmee kunnen wij het historisch overzicht afsluiten. De gemeen- 
schappelijke fout van de geschetste schema’s is, dat het begrip ‚historische 
ontwikkeling’ niet nauwkeurig is ontleed. Goed beschouwd herbergt dit 
begrip enkele geschied-philosophische problemen. Men dient daarom voor 
alles rekening te houden met beschouwingen als Rickert in zijn ‚die Gren- 
zen der naturwissenschaftlichen Begriffsbildung’’ heeft gegeven over de 
geschiedenisbeoefening als wetenschap. Rickert wil de grenzen aangeven 
van het gebied waarop de natuurwetenschappelijke begripsvorming thuis 
hoort. Natuurwetenschap en geschiedenisbewerking werken volgens twee 
totaal verschillende principes. De natuurwetenschap verwaarloost het 
bijzondere, unieke, kwalitatieve, omdat het haar te doen isomhetalgemeene 
dat altijd en overal geldt. De geschiedenis als wetenschap zoekt het karak- 
teristieke en unieke, het individueele en kwalitatieve. In beide gevallen 
benadert men de zelfde ervaringswerkelijkheid met een verschillend 
selectieprincipe. De geschiedenis interesseert zich voor het historisch 
individuum, dat een in-dividum is, in zooverre als het niet gescheiden kan 
worden, omdat er een levende eenheid aan ten grondslag ligt. De historicus 
kiest bepaalde individua van grooter of kleiner omvang uit, omdat hij 
ze theoretisch betrekt op waarden. Men moet een scherp onderscheid maken 
tusschen negatief of positief waardeeren én theoretisch betrekken op 
waarden. Deze met waarden geladen individua voegen zich samen tot 
een reeks. Hier duikt het probleem der historische ontwikkeling op. 
Rickert komt na een minutieus onderzoek tot de conclusie, dat men in 
het algemeen zeven ontwikkelingsbegrippen kan onderscheiden. De eerste 
drie hebben voor de geschiedenisbeoefening geen belang; de laatste drie 
zijn voor deze wetenschap een gevaar. Want zij bieden een „teveel, 
waardoor zij boven het logische ideaal van een empirische historieweten- 
schap uitgaan. Tot deze drie behoort b.v. de ontwikkeling als vooruitgang. 
Het voor de historiebeoefening bruikbare ontwikkelingsbegrip ligt tusschen 
dit paar van drie in en luidt: men ketent een unieke individueele wordings- 
gang dusdanig aanéén tot een teleologische eenheid, dat men zijn individu- 
aliteit en uitzonderlijkheid zuiver theoretisch op een waarde betrekt. 

Rickert's geschiedphilosophische beschouwingen rusten op zijn alge- 
meen wijsgeerige basis. Men behoeft het daarmee niet eens te zijn, om toch 
zijn conclusies te kunnen aanvaarden, want deze worden door de praktijk 
van de geschiedenisstudie bewaarheid. In het licht van Rickert's haarfijne 
methodologische onderscheidingen ziet men duidelijk, dat Herder, Hegel, 
Comte en Tiele moesten stranden, omdat zij te veel waarden verknoopten 
aan de ontwikkelingslijn, die zij wilden teekenen. 

Het kenprobleem zit in dat wat Rickert noemt: het theoretisch be- 
trekken op waarden. De vraag is of men ooit het positief of negatief 
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waardeeren geheel kan uitschakelen, wanneer men theoretisch op waarden 
betrekt. Men moet heenvaren tusschen de Scylla van het bijeenrapen van 
antiquarische snorrepijperij en de Charybdis van de lyrisch-stichtelijke 
exegese van het historieverhaal. Dit laatste monster is het meest te duchten. 
Er wordt te veel stichtelijke’ geschiedbeschrijverij geproduceerd. 

En nu het begrip „ontwikkeling’’. Tegen dit begrip is zwaar gezondigd. 
Men is telkens weer van wal gestoken met volgens Rickerts zeggen te zwaar 
beladen ontwikkelingsbegrippen. Het is een onmogelijkheid om de ont- 
wikkelingsgang te teekenen als een vooruitgang over de geheele linie, 
Daarover leert de historie niets. Evenmin kan de strikt empirische ge- 
schiedvorscherij iets zeggen over den zin en de strekking der historie. 
Alleen bruikbaar is Rickerts ontwikkelingsbegrip. Dan kan men op het 
gebied van de godsdienstgeschiedenis tallooze dergelijke langere of kortere 
ontwikkelingslijnen voor, naast en achter elkaar teekenen. Een samenvat- 
tend beeld is niet gegeven. 

Dit beteekent, dat men de godsdiensten der aarde niet in de trap- 
vormige opstelling kan neerzetten met de bedoeling om te laten zien, dat 
zij allen eenzelfde ontwikkelingsschema moeten doorloopen. Binnen elken 
godsdienst laat zich wel ontwikkeling in den zin van verandering constatee- 
ren. Het is echter de vraag of men een werkelijke waardevermeerdering 
zal vinden boven dat wat in een scheppend knooppunt is gegeven. Men kan 
toch niet zeggen, dat wij boven het evangelie van Jezus uit ontwikkeld zijn 
en dat ondanks 20 eeuwen Christendom. 

Waardestijging! Daarmee is een gezichtspunt binnengegelipt, dat 
in de strenge godsdienstgeschiedenis niet thuis hoort. Zij weet alleen te 
zeggen, dat elk moment zinvol in zich zelf is, zooals ook elk menschen- 
leven met zijn strijd, zijn eeuwigheidsverlangen, zijn succes of zijn onder- 
gang zinvol in zich zelf is als onnabootsbare levenseenheid. De theoloog 
kan echter niet laten de vraag naar de waardestijging te stellen. Want het 
gaat hier om den zin der historie als fundament van eigen levens- en 
theologische denkarbeid. Dat is echter een vraag naar een ‚„meer’’, die 
geheel voor het risico van het geloof is, een vraag, die alleen gedaan kan 
worden door een geloovige, die historisch en wijsgeerig voldoende is toe- 
gerust en waarop.een persoonlijk antwoord zal komen. 

Men verstaat, dat het hier tenslotte gaat om de waarderangschikking 
der godsdiensten, om de plaats van het Christendom en om de inpassing van 
onze theologische arbeid in het godsdienstig-historisch kader. Een uiterst 
moeilijke kwestie zegt men. Voor mij is de kwestie tamelijk eenvoudig, 
juist omdat zij zoo moeilijk is. Want die moeilijkheid bewijst, dat men het 
onmogelijke wil. Eén van beiden: men moet het Christendom op den troon 
zetten öf bij andere godsdiensten achterstellen. Een redeneering, die het 
eerste doet kan nooit ontkomen aan de verdenking, dat men bewijst, wat 
men wenscht te bewijzen. Een redeneering, die het Christendom verwerpt, 
wekt den schijn, dat men van te voren vijandig tegenover het Christendom 
was gestemd en dus niet onbevooroordeeld. Er blijft alleen over te zeggen: 
wij weten het niet, een criterium is niet te vinden. Wij weten niet of wij 
de hoogste waarheid hebben en of de wereldgang naar ons toe ligt georiën- 
teerd. Wij willen gaarne, ook in het geestelijke, beati possidentes bij uitstek 
zijn. Wij zouden bereid moeten zijn met ons Christendom naar de zelfkant 
der geschiedenis te gaan om daar onze plicht te doen. 
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Het Christendom is onze roeping, ons lot, dat wij moeten aanvaarden 
en dat wij met innige dankbaarheid en warme liefde steeds beter leeren 
aannemen. Breed en vrij kunnen wij uitblikken naar alle zijden. Zonder 
vrees voor verlies van eigen waarde kunnen wij ons in andere godsdiensten 
verdiepen. Ook hier geldt het woord van Jezus: wie zijn leven wil verliezen, 
zal het behouden. En dat geschonken leven blijkt steeds opnieuw voor ons 
zijn focus te bezitten in Christus. Voor dit leven zijn wij, ook als theologen, 
alleen God verantwoordelijk. 


Apeldoorn. Dr. C. J. BLEEKER. 


Het „object der Theologie. 


Het mag een opmerkelijk verschijnsel genoemd worden, dat in onzen 
tijd ook in de theologie het kenprobleem zoo urgent is geworden. De 
theologie moet zich bezinnen op allerlei kentheoretische vragen, die ze 
vroeger kon afdoen met de eenvoudige verwijzing naar een harmonia 
praestabilita van fidesen ratio. Zoo moet de theologie thans een uitgebreide 
principia-leer geven en is dat het caput der theologische wetenschap 
geworden, waar de beslissende problemen aan de orde komen. 

Een van die problemen is: wat is het object” der theologie ? 

Het ligt voor de hand, dat hier allereerst twee wegen openstaan: 
de theologie kan zich strikt houden aan haar object” (objectivisme) of 
zich bezig houden met het subject” zelf (subjectivisme) maar de mogelijk- 
heid bestaat ook, dat men heel deze probleemstelling van subject en object 
verwerpt, dus ook de beide oplossingen. We deelen daarom dit artikel aldus 
in: 

a. Objectivisme. 

b. Subjectivisme. 

c. De verwerping van het schema van subject-object. 

a. Bij het objectivisme spreekt men van Theologia Sancta — Heilige 
Godgeleerdheid, leer omtrent God. Nu ligt er in dit omtrent” een corri- 
geerend element opgesloten tegen mogelijke speculatie. Het zegt nl. dat 
er van God geen adaequate kennis mogelijk is. „„Omtrent”’ heeft immers 
de kracht van „aangaande”’, betreffende’. Toch bleek dit „„omtrent’’ niet 
steeds voldoende correctief te bevatten. De locus de Deo gaf zoowel den 
epigonen van Thomas Aquinas met hun ‚„analogia entis”’ als de Neo-Scholas- 
tiek met haar Bijbel-codex niet alleen gelegenheid te over om er vrijmoedig 
op los te speculeeren, maar ook om de openbaring van den levenden God 
te persen in het rationalistisch mechaniek van een Gods-begrip, d.w.z. 
men deïficeerde een begrip. God werd „object van de Theologie, ding, 
Gegenstand, res, zij het ook summum bonum. Hier blijkt reeds, dat ’t 
objectivisme leidt naar Rationalisme en dat de vraag naar het object 
afhankelijk is van het principium cognoscendi. Dit principium nu is bij de. 
Scholastiek de ratio ratiocinata, bij de (verwante!) Mystiek het lumen 
internum. Gevolg hiervan is dat de rede, die zich immers zeker waant van 
haar object’, zich van de historische openbaring gaat emancipeeren en 
na verloop van tijd de theologie, die nu met „geloof en openbaring” niet 
meer klaar kan komen, haar taak moet overdragen aan een philosophie, 
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die zich sterk voelt met haar „natuur en rede”. Indien deze philosophie 
met haar God-object niet onmiddellijk vervalt tot Scepticisme en Nomina- 
Fsme, dan kan ze den weg daarheen nemen over het Rationalisme, d.i 
de zelfoverschatting der rede als wereldsysteem. Illusionisme! In dat geval 
zoekt de (nu ‚„metaphysische”) philosophie God in de natuur zelf (Spinoza: 
deus sive natura) in den geest (Hegel: God is absolute Geest) in het prae- 
differente van den kosmos (het supra-individueele „to Hen’, van de Neo- 
Platonische Mystiek) of, moderner gezegd, in het ruimte- en tijdlooze All- 
gemeingültige (Idealisme) of ook ze isoleert de schepping van God (Deïsme, 
Aufklärung). 

b. Zoodra men tot de erkenning komt „dasz Gott nicht wie die 
Sinnenwelt ein uns gegebenes Objekt ist, dessen wir uns durch unsere 
Verstandesoperationen, wenn es uns gefällt, bemächtigen” t) komt de 
reactie op het objectivisme: de aandacht richt zich op het subject zelf. 
Men gaat den weg van het Subjectivisme op. 

Aanvankelijk zal het Subjectivisme de theologie de taak toewijzen 
om het geloovig besef der gemeente te beschrijven. Ook hierin ligt weer een 
element, dat de uiterste consequenties bestrijdt. Het geloovig besef der 
gemeente is immers niet los te maken van de objectieve Openbaring. 
Toch moet de subjectieve tendenz het objectieve geheel verdrijven. Theo- 
logie wordt dan godsdienstwetenschap, -geschiedenis, -psychologie, 
-philosophie. Tot dit Subjectivisme werd de theologie vaak gedrongen, 
omdat ze op valsch-wijsgeerige praemissen haar eigen object had wegge- 
critiseerd of dit door een bevriende’ nl. idealistische philosophie had 
laten doen. De theologie schijnt door dit subjectivisme geholpen, ze heeft 
weer een object: het subject zelf, de religie. Maar hiermede heeft ze haar 
karakter van theologie verloren, ze is voortaan anthropologie. Dezen weg 
van theologie naar anthropologie wordt niet op eenmaal afgelegd. Hij is 
verdeeld in verschillende stadiën, sporen van evenzoovele pogingen om 
het opdringend subjectivisme te stuiten. Haar principium cognoscendi 
zoekt deze subjectiveerende en subjectivistische theologie in de soteria 
(Luther) het geloof (Theocentrische Theologie, Schaeder, Schlatter) 
't onmiddellijke, nl. het gevoel (Schleiermachter, schlechthiniges Ab- 
hängigkeitsgefühl) het zedelijk oordeel (Vermittlungstheologie) de ervaring 
(Ritschl, Herrmann, de Erlangers) ’t religieus a priori (Das Heilige, 
Otto) 't historische (Troeltsch) ’t psychologische (James, Girgensohn) enz. 
Het criterium is dan bij het volgroeid subjectivisme de intensiviteit van 
de ervaring of het gevoel, waardoor men 't absoluut karakter van het 
Christelijk geloof denkt te redden. 

Conclusie van a en b: Zoo bleek het Objectivisme zich te verscherpen 
tot Rationalisme, Vernunftreligion, religieuze metaphysiek, verabsolu- 
teering en deïficatie van een kosmisch gegeven. Het subjectivisme bleek de 
theologie te saeculariseeren tot een methodisch onderzoek van psycholo- 
gische en historische verschijnselen, het maakte de theologie tot phaeno- 
menologie van de religie, religieuze Romantiek. De historische Openbaring 
is in beide gevallen van haar necessitas beroofd, Tenslotte heeft ze slechts 
paedagogische waarde in de „statutarische Religionen’ (Kant) dat zijn 
godsdiensten, die zich op historische Openbaring beroepen. 


1) Erich Schaeder, Theozentrische Theologie, Leipzig 1916, bldz. 4. 


c. Het Calvinisme wijst niet alleen beide richtingen af, maar ook de 
problematiek, die aan die beide oplossingen ten grondslag ligt: het schema 
van subject en object. Het wil niet slechts een zelfstandige oplossing van 
de vragen (zoo mogelijk met gebruikmaking van door anderen bereikt resul- 
taat) maar ook een zelfstandige problematiek. Om redenen die we straks 
zullen noemen, moet het Calvinisme het schema van subject-object 
verwerpen om daarvoor in de plaats te stellen dat van subject en wet. 

Ook hier gaat het Calvinisme uit van zijn grondstelling: de erkenning 
van de grens tusschen God en kosmos. Finitum non capax infiniti. Deze 
grens is ook de grens van alle menschelijke kennis, zoodat ook de theologie 
deze grens in acht dient te nemen. God kan nooit object van de theologie 
zijn (Kuyper, Encyclopaedie). Hier blijkt reeds, dat het Calvinisme het 
objectivisme moet verwerpen, ook dat van de orthodoxe scholastiek. -In 
het objectivisme herkent het de zelfverdwazing van het Humanisme, dat 
de gestelde grens niet in acht neemt, daarom tot speculatie vervalt, God 
„zet” in het verlengde van een kosmische lijn, n.l. een begrip, en dan spreekt 
van ‚wijsbegeerte (of theologie) over God’. Op grond van de erkenning van 
de grens tusschen God en kosmos als grens van alle menschelijke kennis, 
wijst het ook het „per analogiam entis’’ van het Thomisme af, ook al wordt 
deze analogie zoo geïnterpreteerd, dat God juist in Zijn gelijkheid met de 
wereld de Ongelijke is (Przywara). 

Met de afwijzing van het objectivisme is echter de vraag naar het 
karakter der Theologische wetenschap niet beantwoord. Wellicht zal dit 
ons duidelijk zijn als we eerst een hulpvraag beantwoorden: Wat is weten- 
schap? Zooals gezegd, het Calvinisme gaat uit van de erkenning van de 
grens tusschen God en kosmos. Deze grens wordt echter ook door het 
Deisme aanvaard. Wil het Calvinisme de mogelijkheid van ontaarding in 
Naturalisme en Paganisme bij den wortel afsnijden, dan moet het karakter 
van deze grens nader bepaald worden. Deze grens nuis de Wet Gods. 
Aan die Wet is heel de kosmos subject (—= onderworpen!). De verscheiden- 
heid in den kosmos (subject) is correlaat met de verscheidenheid in wet. 
Er is dus een correleerende modaliteit van subject en wet, b.v. voor den 
psychischen kring gelden psychische wetten, enz. Voor ons probleem heeft 
allereerst het subject-zijn van den ganschen kosmos deze beteekenis, 
dat in iedere wetenschap, de analytische (logische) functie van den onder- 
zoeker zoowel als het onderzochte kosmische gezichtsveld (wetskring) 
subject is aan de Wet Gods !). Met behulp van deze gegevens kunnen we 
onze hulpvraag beantwoorden. Wetenschap heeft een onderzoek in te stel- 
len naar de modaliteit van het subject (nu in den zin van ‚deel van den aan 
de wet onderworpen kosmos’) en vervolgens na te gaan welke normen de 


1) Het valt buiten het bestek van dit artikel na te gaan, hoe deze levensbeschous 
wing de mogelijkheid opent voor een eigen kentheorie. Wie erkent, dat heel de kosmo- 
subject is aan de Wet Gods, moet breken met het schema van subject-object in de 
kentheorie, dat immers de praegnante beteekenis heeft van actief subject en passief 
object. Is alles subject aan de Wet, dan is alles actief in eigen Wetskring, dus is de 
onderzoeker actief in den analytischen (logischen) kring en is het onderzochte, waar- 
mede in het onderzoek een synthese wordt aangegaan, actief in eigen kring, b.v. het 
onderzochte psychische blijft actief in den psychischen kring, hoewel natuurlijk qua 
onderzochte passief in den analitischen (logischen) kring. Als we dit schema van sub- 
ject-object laten varen, zijn we ook gevrijwaard voor al de gevolgen die het, ook voor 
kerk en theologie, meebrengt. 
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wet voor dit subject stelt. Gezichtsveld is dus de correlatie van wet en 
subject in de modaliteit van den betreffenden kring. Komen we nu tot 
onze eigenlijke vraag, dan dient eerst vastgesteld, dat de theologie, als 
iedere andere wetenschap, de modaliteit van haar wetskring heeft te 
onderzoeken. Het ligt voor de hand, dat we dezen wetskring „pistisch’’ 
noemen, daar deze naam de eigenaardigheid van het kosmisch-subject-zijn 
van dezen kring het best karakteriseert. De sociale organisatie in dezen 
kring, de kerk, is immers geen religieuze vereeniging, maar een gemeen- 
schap van hen, die het Woord Gods gelooven. Onderzoekt de theologie dit 
pistische qua pistisch, dan zou ze niet meer zijn dan ‚‚neutrale’’ godsdienst- 
wetenschap, disciplina van de anthropologie. Maar ze moet dit pistische 
zien qua pistisch subject, dus in voortdurende correlatie met de wet. 
Theologie, die haar taak verstaat, is niet neutraal, ze concludeert niet door 
inductie tot het bestaan van een wet voor haar kring, zooals b.v. de physica 
dat doet in haar kring. Ze heeft die wet als een aan haar en het pistisch 
subject opgelegde norm te erkennen: de Openbaring. Duidelijker dan door 
den Heidelb. Cat. wordt door het „Kort Begrip” (vr. 20) de Openbaring 
als wet met het correleerend subject gekarakteriseerd: God belooft en heeft 
bevolen te gelooven. Dit normatief karakter van de Openbaring als wet 
voor het subject stelt de theologie in staat bij het subject tweeërlei activiteit 
te onderscheiden nl. gehoorzaamheid en ongehoorzaamheid, religio vera 
en religio falsa. Is er gehoorzaamheid aan de Openbaring, dan iser geloof 
in Gods beloften en een wandel met God in het Verbond (Henoch), maar 
bij ongehoorzaamheid is er ongeloof ten opzichte van de belofte (Kaïn) 
of „eigenwillige godsdienst” (Jerobeam, de zoon van Nebat). 

Conclusie: Uitgaande van de theonomie verwerpt het Calvinisme 
het schema van subject-object, om in de plaats daarvan ook voor de ken- 
theorie het schema van wet en subject nader uit te werken. De vraag naar 
het object der theologie krijgt nu de kracht van: wat is het gezichtsveld 
of de wetskring der theologie !). Het antwoord op deze vraag luidt: Theologie 
heeft te onderzoeken de modaliteit van het pistische in correlatie van wet 
en subject, openbaring en geloof. 

Hiermede is bereikt, dat de theologie in staat is haar eigen gebied af 
te grenzen en in zooverre critisch te zijn, dat ze zich zelf en het subject ín 
haar kring steeds moet herinneren zich aan de norm der Openbaring te 
conformeeren. 


Amsterdam (V.U.) J. W. TUNDERMAN. 


1) Gemakshalve houden we hier den algemeen gebruikten naam Theologie aan. 
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De studie der ethiek in Nederland. 


De historie meldt geen Nederlandsche school van ethiek. In Duitschland 
is Kant de centrale figuur, en hetzij men geheel of gedeeltelijk in zijn spoor 
gaat, of hem bestrijdt, ieder rekent met hem, hij heeft zijn merk gezet op 
de Duitsche ethiek. Engeland had in de achttiende eeuw zijn bloeitijd der 
wijsbegeerte, waarvan ook de ethiek niet weinig profiteerde. Illustere 
namen zijn het: Shaftesbury, Hutcheson, Butler, Adam Smith, Hume, 
hun werken zijn nog steeds een nauwlettende studie waard. Hier kan men 
waarlijk van een school spreken, er is continuïteit, er is discussie en strijd 
van meeningen die verheldert. Frankrijk doet onmiddellijk denken aan 
Comte en de sociologen Durkheim en Lévy—Bruhl; daar ook een lijn 
die doorgaat. James en Dewey vertegenwoordigen Amerika op zijn best, 
het uitnemende International Journal of Ethics is blijkens zijn titel inter- 
nationaal, maar naar zijn wezen Amerikaansch, exponent van deze wijs- 
begeerte, doortrokken van haar geest. Zoo iets kent Nederland niet. Zelfs 
schijnt de ethiek in den aanvang aan onze hoogescholen gewantrouwd 
te zijn. Zij werd geduld, niet blijde ingehaald. Zij behoorde bij de uitrusting 
van een universiteit, maar men moest er niet te veel aandacht aan schenken. 
Zij deelde dit lot met de metafysica. Beide herinnerden aan de scholastieke 
wijsbegeerte, en de ethiek leek bovendien gemakkelijk te ontaarden in een 
leer van „goede werken’'’, waarvan men juist met alle inspanning zich had 
los gemaakt. Daarom was, heel begrijpelijk, het worstelend en dan heer- 
schend Calvinisme geneigd de ethiek te verwaarloozen. En er was ook 
inderdaad grond voor die argwaan. Ik druk mij te sterk uit, als ik zeg: 
de moderne ethiek is uit twijfel geboren, maar wanneer men de bewering 
cum grano salis neemt durf ik haar verdedigen. Hoe dit zij, de ethiek 
vond in ons land weinig oorspronkelijke beoefenaars. En nog geldt zij onder 
ons nauwelijks als een wetenschap, die voor zich alleen al het denken van 
een mensch kan opeischen. Zij is een bijvak gebleven. Voor de beoefening 
zien wij naar het buitenland, in ’t bijzonder naar Duitschland, en wij stellen 
ons tevreden met de bewerking van wat ons vandaar toevloeit. 

Over „de studie der ethiek in Nederland’ valt dus weinig te zeggen, 
namelijk als wij bij „ethiek’’ denken aan een wijsgeerige wetenschap. 
Anders wordt het wanneer wij het woord nemen in den zin van Christelijke 
zedeleer; daaraan is vroeger en later, vooral in de 17de en 18de eeuw in 
ons land veel gedaan. En willen wij er de geschriften die een onderwerp der 
moraal behandelen er in betrekken, dan staan wij voor een berg van litte- 
ratuur. Ons volk heeft altijd van moraliseeren gehouden. Met dit gevolg, 
dat wij heden oververzadigd er misschien al te veel afkeerig van zijn ge- 
worden. Overvloed van stof voor studiën over leven en levensopvatting 
onzer vaderen is in deze geschriften zeker aanwezig. Wat dankbaar object 
voor een ethische studie zou Vader Cats zijn. De toekomstige „studie 
der ethiek in Nederland’ zou met zulke onderzoekingen zeer gebaat zijn. 
Maar die moraliseerende geschriften zelf kunnen wij moeilijk onder 
‚studie der ethiek’ rangschikken. En zelfs de Christelijke zedeleer was 
in hoofdzaak toch meer praktisch dan wetenschappelijk. Voorzoover 
theoretisch verliep zij meest naar een vast schema: 1. Geloofsleer (fides), 
2. Zedenleer (oboedientia). Meestal nam men van de ouden over de in- 
deeling in vier hoofddeugden: gerechtigheid, wijsheid, moed en matigheid. 
Daarna volgde de behandeling der tien geboden. 
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Ik kan echter niet volstaan met het constateeren, dat de oogst schraal 
is. Die slotsom is al te gemakkelijk, en weinig bevredigend. Heel wat beter 
is het positief aan te wijzen wat Nederland wel gepraesteerd heeft, en vooral 
te vragen, of niet eigen ethische studie naar Nederlandschen aard mogelijk 
zou zijn. Die vraag is geen uiting van bekrompen nationalisme. Weten- 
schap is zeker internationaal, maar ieder volk heeft toch zijn bijzondere 
gaven, en waar onze gave is daar is onze taak. En in de wijsbegeerte is 
eclecticisme een kost waarmee wij op den duur ons niet kunnen voeden. 

Het zijn niet meer dan losse opmerkingen die ik ga maken. Er bestaat 
over de historie der ethiek in ons land weinig lectuur. Hoekstra’s ge- 
schiedenis der zedekunde geeft bijna niets, Land in zijn Wijsbegeerte in 
de Nederlanden biedt meer, Kalff's Letterkunde raakt ook hier en daar 
ons onderwerp, en zoo zullen er enkele geschriften meer zijn. Maar wie 
er iets van wil weten is ten slotte aangewezen op de oorspronkelijke schrij- 
vers zelf. Hier ligt nog uitstekend materiaal voor theologisch-ethische 
dissertaties. Professor Becker, de enthousiaste kenner van Coornhert, 
sprak onlangs den wensch uit, dat hij een kring van een vijftig leerlingen 
mocht hebben om samen met hen Coornhert en zijn tijd behoorlijk te 
bestudeeren. 

Als wij spreken over de studie der ethiek in ons land, dan mag Dirk 
Volkertsz. Coornhert met eere genoemd worden. ‚‚Nu aldereerst beschreven 
in ’t Neerlandtsch” zet hij, klaarblijkelijk met eenige voldoening, bij den 
titel van zijn „Zedekunst, dat is, Wellevenskunste, vermits waarheijdts 
kennisse van den Mensche, van de Zonden ende van de Deughden.”’ En 
dat was op zich zelf ook inderdaad al een niet geringe verdienste. Coornhert 
was naar ik meen in heel de moderne wereldlitteratuur de eerste die over 
deze onderwerpen schreef in de landstaal, in eenvoudige woorden, zonder 
vaktermen. M.i. is die eenvoud in de wijsbegeerte en niet het minst in de 
ethiek, waar de geest zich gaarne verliest in vaag-verheven termen, van 
zeer groot belang. Kalff zegt van deWellevenskunst: „Een eerbiedwekkende 
poging om des menschen gansche gemoeds- en gedachtenleven, ten 
deele ook de daaruit vloeiende praktijk, samen te vatten tot een geheel. 
In de omschrijvingen hier gegeven van de onderscheidene gevoelens en 
hartstochten, deugden en ondeugden, werd onze taal voor het eerst ge- 
dwongen tot scherpe en sobere begrips-omlijning.…’’ „Scherpe en sobere 
begripsomlijning’’ dat is het juist wat de ethiek ten zeerste behoeft. Wat 
den inhoud betreft, het is wel veel wat Coornhert zijn lezers belooft. 
‚‚„Myn voornemen is hier de kunste om wel te leven te beschryven. Die is 
een wel geschickte kennisse (macht hebbende door gewoonte) om de 
geleerde deughde te volbrengen: wie deze kunst heeft, die heeft het ware 
middel om deughdelyck te leven. Deughdelyck leven is wel ende saligh 
leven. Maar saligh is hy die stadigh is in een genoeghlycke luste.”’ Praktische 
zedeleër dus, aanwijzing tot een goed en gelukkig leven. Duidelijk is Coorn- 
hert’s geloof in ’s menschen volmaakbaarheid. En evenzeer de hooge waar- 
de die hij aan kennisse’ hecht. Prof. Becker heeft wel gelijk, als hij het 
perfectionisme den grondslag der Wellevenskunste noemt. Aan den 
goeden wil twijfelt Coornhert niet. Stoïcijn, Christen, beiden? De liefde 
is hem de kroon. „Die dan God lief heeft boven allen dingen, en mitsdien 
oock boven zich zelve, die doet oock niet lievers, dan dat hy weet den lieven 
God lief te zyn: dat is dan voor al, God in allen ghehoorsaam te wezen, 
dit doet hy dan met lusten uyt liefden vrolyck en blydelyck.’’ Openbaar 
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is de tegenstelling met de gereformeerde leer. Amesius !) die een vijftig 
jaar later een bekende gereformeerde casuistiek schreef, verbindt met 
de „kennisse Gods” in de eerste plaats de vrees. ‚Met de kennisse Gods 
is door innige maaghschap gevoeght de vreeze.” Een vergelijking van deze 
beiden zou zeer instructief zijn. Voor Coornhert is „het wel-leven een 
kunste, veroorsaackt uyt het wel navolghen van der Deugden Leeringe’’. 
Bij Amesiuseen gansch andere „leeringe’’: „Want daar is niets krachtiger, 
dan so men ernstaftig bemerke, 1. den aart en verdienste zyner zonden, 
2. Indien hy bedenkt de Liefde en Barmhartigheyt Godts des Vaders 
jeghens zich zondig mensche, die Christus om de zonden wegh te nemen 
in de wereld ghezonden heeft’ Laat ik naast hen nog Geulinx mogen 
memoreeren. Geulinx is de philosoof. ’t Geheele vlietjen dat ghy hier 
ziet vloeyt uyt de Rede: ik hou de Schrift er af’’, zegt hij in zijn Tucht- 
verhandeling. Een scherpe, oorspronkelijke geest, en hoe levendig schrijft 
hij! Hij waagt van de gewone indeeling in de vier klassieke hoofddeugden 
af te wijken. ,‚,My aangaende, ick stell’ er ook vier, maer dese: Neerstigheyt, 
Gehoorzaemheyt, Rechtveerdigheyt en Ootmoedigheyt of Nedrigheyt”’. 
Merkwaardig is alleen dat hij deze in de „rede’’ meent te vinden. Gehoor- 
zaemheyt en Ootmoedigheyt wortelen natuurlijk in de levensopvatting 
van het Christendom. Maar wat ons in hem treft is zijn nauwgezet waar- 
nemen. En de bescheidenheid die hij betracht. Land typeert aldus zijn 
wijsgeerig denken: ‚In plaats van mismoedig te klagen over hetgeen den 
mensch niet gegeven is, wil hij het terrein afpalen waarop hij iets vermag, 
en ontwikkelen wat daar voor iemand die de stem der rede volgen wil te 
doen staat’ 

En nu: is een eigen studie der ethiek in Nederland mogelijk? Nog 
eens zij Land geciteerd. Zijn conclusie uit het verhaal der wijsbegeerte in 
de Nederlanden is: „Als er in de wijsbegeerte sprake kan zijn van een 
_vaderlandschen smaak, dan kan die bewoording dienen om afkeer aan te 
duiden van paradoxen en van overhaaste gevolgtrekkingen, gepaard 
aan verlangen naar juiste inlichtingen.’ Erg aantrekkelijk is dat beeld 
niet, geen wijde vergezichten openen zich voor ons, ja, het is alles wel wat 
heel nuchter, zoo iets als een voorzichtig koopmanschap. En waarlijk, 
het zou niet tegen ons pleiten, als wij ons tot zulk een wijsbegeerte niet 
getrokken voelden. Toch, er is een uitstekend element in. Dat element 
is niet het voorzichtig koopmanschap. Wijsbegeerte, en ook ethiek, eischt 
van ons wagen en vertrouwen. En als wij de vraagstukken die zij beproeven 
te naderen, niet althans bij tijden voelen als geweldige vraagstukken, die 
het meest innerlijke in ons allen raken, dan is het beter dat wij er ver van 
blijven. Maar daarom juist, omdat die vraagstukken zoo uiterst gewichtig 
zijn, hebben wij, hoe vreemd het mag klinken, iets noodig van dat nuchtere 
d.i. zorgvuldig, geduldig waarnemen, zich bezinnen, onderscheiden. De 
grootheid der onderwerpen verplicht ons er niet maar over te spreken en 
te schrijven zooals ons belieft, ons het beste past. Zij vragen een voor- 
zichtige, ik zou bijna zeggen eerbiedige behandeling. En daartoe behoort 
in de eerste plaats dat zoo droge, nuchtere waarnemen en onderscheiden. 
Dat bewaart voor de fraseologie, waartoe „ethiek” en „ethisch’' zichfal 


1) Willem Amezes, Vijf boeken van de Concientie, in 1896 op nieuw uitgegeven 
dooz Dr. W. Geesink. 
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te zeer leenen. Ik wensch aan anderer verdiensten niet te kort te doen, 
variis modis bene fit, maar ik wil hier toch den naam noemen van de 
Bussy en zijn Inleiding tot de zedekunde. Dat boek bevat een programma 
voor een Nederlandsche school van ethiek. Een droog boek, hoe goed ook 
geschreven, programma’s zijn altijd droog, wij voeden er onze ziel niet 
mee. Trouwens, ook met ethische studiën voeden wij onze ziel niet. De 
levensbronnen liggen elders. Maar wie in de hooge waarde der wetenschap 
gelooft, zal nochtans aan zulk een ethiek een eervolle plaats in de rij der 
wetenschappen toewenschen. 

N. WESTENDORP BOERMA. 


De theologische Faculteit der Vrije 
Universiteit bij haar vijftigjarig bestaan. 


Het Calvinistisch volksdeel van Nederland heeft in de laatste de- 
cenniën der negentiende eeuw een opwaking doorleefd, die op meer dan 
één gebied tot vernieuwing of verhooging van activiteit leidde. Eén van 
haar resultaten is de Vrije Universiteit te Amsterdam, op wetenschappelijk 
gebied. Aanleiding tot de stichting der V.U. was zonder twijfel de inwerking- 
treding van de Hooger-Onderwijswet van 1876, de omzetting, wel niet in 
naam, maar toch in wezen, van de theologische faculteit der rijksuniversi- 
teiten in een faculteit van godsdienstwetenschap. Maar, zooals veelszins 
in de geschiedenis der menschheid, zoo ook hier: Uit de nood geboren, 
vindt de V.U. desondanks niet in de nood haar rechtsgrond. Begin is nog 
niet beginsel. Het was het inzicht nu, dat het Calvinisme een roeping had 
ook op wetenschappelijk terrein, dat de V.U. in uitzicht stelde. 

Nu, na vijftig jaar, nu veler hartstocht is geluwd, nu kunnen wij 
rustiger overzien, wat de V.U. bedoelt te zijn. Uit de nood geboren, zeer 
zeker. Maar niet als noodmaatregel bedoeld. Willen wij de credentiebrieven 
der V.U. lezen, zoo doen wij wèl, met te bestudeeren Dr. A. Kuyper's 
„Encyclopaedie der Heilige Godgeleerdheid’, v.n. deel II. Daar wordt 
duidelijk omschreven, wat de beginselen zijn van V.U. en haar theologische 
Faculteit. Als de V.U. een „bijzondere universiteit’ wil zijn, dan 
beteekent dat bijzondere’ allerminst, dat ze aan het universeel karakter 
eener universiteit afbreuk wil doen. En evenmin wil zij, door zich bijzondere 
„universiteit’ te noemen, door haar universalistische pretentie op weten- 
schappelijk terrein, aan het bijzondere’ z'n waarde ontnemen. Met een 
„bijzondere universiteit’ te zijn stelt zij zich in de eerste plaats tegenover 
de Staatsuniversiteiten, die, haar bijzonderheid ontleenend aan de willekeur 
der benoeming van professoren en hun accidenteele wisselvallige over- 
tuiging, op deze wijze pretendeeren, algemeen te zijn. En in de tweede 
plaats kiest zij positie, — en daarmee staat de theologische Faculteit 
malgré soi op den voorgrond —, tegenover zulk een theologie, die zich 
in een particularistische bijzonderheid wil handhaven gescheiden van een 
Calvinistische philosophie, resp. heerschende over een Calvinist. philo- 
sophie in de zin van het Middeleeuwsche „theologia scientiarum regina’, 
en die dusdoende miskent, dat de theologie als vakwetenschap slechts 
een onderdeel vormt van het vakwetenschappelijk organisme’. 
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Aan de theologische faculteit der V.U. kan dan ook het duidelijkst 
geadstrueerd worden het karakter der V.U. Zij beteekent toch: geen paga- 
nistische — of, zoo ge liever wilt, humanistische — theologie, en ander- 
zijds geen theologische humaniteit. Of, positief uitgedrukt: Zij eischt 
een Gereformeerde, d.i. Calvinistische theologie, en tegelijkertijd hand- 
having van wat Dr. A. Kuyper bij de openingsrede der V.U. noemde 
„souvereiniteit in eigen Kring’. 

Bij deze stand van zaken is de theolog. Fac. der V.U. een protest 
tegen de z.g.n. „theologische’’ Faculteit der Staatsuniversiteiten, die geen 
Christelijk, of beter, geen Calvinistisch karakter behoeft te dragen — dat 
ze er soms wel aan voldoet, doet aan het principe niet af of toe —, en even- 
zeer een protest tegen de bestendiging der theologische scholen 
hier te lande, die slechts als noodgeval bestaansrecht hebben, maar die, 
zoo zij in een beginsel zouden gefundeerd worden, geen ander beginsel 
kunnen vinden dan het serminaristische der wereldnijding, dan ’t principe 
der substantiëele particulariteit van een Christen ten aanzien van alle 
creatuur. 

Of, dogmatischer gezegd, de V.U. tracht, in het bijzonder in haar the- 
ologische Fac. te belijden de eenheid van natuur” (d. í. miet: het beneden- 
psychische) en „genade, van creatie en recreatie, in een theonomistische, 
en, correlaat daaraan, anthropopistische levens- en wereldbeschouwing. 
Antithetisch moet zij daarom staan tegenover een natuur- en cultuur- 
beschouwing eenerzijds, die van geen theonomie en creatuurlijke gehoor- 
zaamheid wil weten, en tegenover een christelijke anthropologie anderzijds, 
die het ‚homo sum” dreigt te verwaarloozen. Het behoeft zeker geen be- 
toog, dat voor deze Calvinistische beschouwing het grootste ‚horribile’’ 
is het bestaan van een bijzondere” kerkelijke” theologische leerstoel aan 
een algemeene’ wereldlijke’ universiteit. Zulk een Biszchen Zimt 
zum Essen’, en dan nog alleen maar bij de theologie, kan aan de eisch, 
een totaal andere schotel op te dienen, niet voldoen. 

Zien we nu terug op de vijftig jaren geschiedenis der V.U., dan blijkt 
het, dat haar bestaan een strijd is geweest, die overeenkomstig haar 
princiep is, en wel met tweeërlei vijand. Daar is in de eerste plaats geweest 
de strijd om het bestaansrecht der Universiteit in haar geheel. Wie zich 
als humanistisch tegenstander der V.U. opwierp, ontzegde aan de V.U. 
het recht, zich Universiteit te noemen. Haar bijzonder karakter 
toch ontnam aan haar, volgens zulk een zienswijze, die algemeengeldigheid 
en universaliteit, die een Universiteit eigen is. Vandaar, dat onvermoeid 
de „mannen der V.U.”’ trachtten aan te toonen, dat de hooggeroemde 
„universaliteit’’ en „vrijdom van vooroordeelen’’ onzer Rijksuniversiteiten 
slechts schijn was, en de facto neerkwam op een verscheidenheid van 
meermalen onderling contrasteerende particularistische zienswijzen en 
intra-humanistische „„vooroordeelen’’. Vandaar de these, zoo dikwijls en 
gretig door Prof. H. Bavinck geponeerd: Iedere wereldbeschouwing is 
gefundeerd in een geloofshouding, en de strijd der geesten ontstaat eerst dan, 
en wordt eerst dan beteekenisvol, wanneer het pleit gevoerd wordt tusschen 
geloof en on-geloof, of karakteristieker, tusschen orthopistie en hetero- 
pistie. 

Daarnaast was er, vooral sinds 1892, op het Gereformeerde erf zelve 
een Calvinistisch-piëtistische groep, die niet zoozeer de V.U., als wel haar 
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theolog. Fac. elk bestaansrecht ontzegde, van welke groep velen — gevolg 
van kortzichtigheid? — bijgevolg heel de V.U. verwierpen. Als piëtistische 
Christenen waren zij huiverig voor het Universalisme van het Calvinisme; 
voeg hieraan toe, hoe historisch diep gewortelde instincten deze tegen- 
stelling verscherpten, en het wordt alleszins begrijpelijk, dat dit „theo- 
logistisch’’ — misschien beter supranaturalistisch-piëtistische — huma- 
nisme de theologische Fac. der V.U. minder gunstig gezind was. Want 
deze faculteit keerde de rollen om, als zij in laatste instantie niets minder 
beleed, dat dat niet de Kerk, en ook niet de Gereformeerde Theologie, 
maar de wereld afgescheiden is. 

Gelet op het ideaal der V.U. kan het niet ontkend worden, dat de 
caricatuur der V.U. zoowel „bekrompenheid’”’ als „wereldgelijkvormigheid’’ 
is. Want inderdaad, de beide gevaren, waaraan de V.U., en in het bijzonder 
haar theologische Fac., is blootgesteld, zijn achterstand” en „geloofs- 
saecularisatie’’. 

Vragen we ons nu af, in hoeverre de V.U. in de afgeloopen vijftig jaren 
aan haar ideaal heeft beantwoord, dan zou ik eerder en meer bevestigend 
dan ontkennend willen antwoorden. Ik vermeet mij te zeggen, dat zij 
tusschen haar Scylla en Charybdis wonderwel doorgezeild is. Zoolang 
er aan de V.U. nog mannen zijn — en ze zijn er —, die in zich vereenigen 
de liefde tot de wetenschappelijke arbeid en tot het Calvinist. Nederlandsche 
volksdeel, zoolang er geen dualiteit is tusschen de Universiteit en het Ge- 
reformeerde volk, en evenmin tusschen wetenschappelijk onderzoek en 
geloovige overtuiging, zoo lang is de V.U. levenskrachtig, en heeft zij be- 
staansrecht. Want haar bestaansrecht vloeit voort uit het besef van 
bestaansroeping. En dit besef van bestaansroeping zal altijd weer levendig 
worden, waar het geloof in God naar de Heilige Schrift, en de openheid 
voor het leven elkaar ontmoeten. 

Tenslotte nog iets over de huidige bestaanswijze der theolog. Fac. Moge 
aan de Rijksuniversiteiten de eerste vraag zijn, wie en hoe de hoogleeraren 
en hun onderwijs zijn, gezien het hierboven geschrevene over de bestaans- 
roeping der V.U., zal het geen „oratio pro domo ac aris’’ meer schijnen, 
als ik zeg, dat een theologisch student aan de V.U. gehouden is genoegen 
te nemen met de aanwezige professoren en hun onderricht. Wie om een 
hoogleeraar de V.U. verkiest of verlaat, heeft niet gezien, wat de V.U. 
beteekent, en begrijpt niet de spanning in het begrip: „bijzondere uni- 
versiteit’. Toch kan niet ontkend, dat voor velen tegenwoordig de V.U. 
staat en valt met haar hoogleeraren, en dat vooral weer in de theologische 
fac. Vindt dit verschijnsel z’n oorzaak misschien in het feit, dat de V.U. 
al vijftig jaar bestaat, en haar bestaan voor velen een historisch ver- 
schijnsel naast anderen wordt? 

De voor Calvinistische theologie belangrijkste groep der dogmatiek 
en ethiek wordt momenteel gedoceerd door Prof. V. Hepp. Ik weet geen 
treffender typeering voor dezen hoogleeraar, dan wat Appel in z'n ‚„Kurz- 
gefaszte Kirchengeschichte’’ p. 265 van de Luthersche orthodoxie zegt: 
‚„‚stupender Fleisz, Gelehrsamkeit und Scharfsinn’’. De college’s in Kerk- 
geschiedenis en Kerkrecht van Prof. H. H. Kuyper, den oudsten hoog- 
leeraar aan de V.U., getuigen van een inzicht in de geschiedenis en het 
wezen van Christendom en Calvinisme, die eerbiedige bewondering af- 
dwingt. Prof. H. H. Kuyper is ontegenzeggelijk een classiek vertegen- 
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woordiger van het Calvinisme der twintigste eeuw in Nederland, wiens 
college’s wij niet genoeg waardeeren kunnen. Hoedt u bij de exegese van 
het Nieuwe Test. voor dogmatisme, en insgelijks voor revolutionnair 
criticisme, maar zeg het dan wat eenvoudiger: ziehier een excerpt uit Prof. 
Grosheide’s zedeleer van de wetenschap. Prof. v. Gelderen, die o.a. exegese 
van het Oude Test. doceert, is voor ons de wandelende incorporatie van 
vakwetenschappelijke serieuze detailstudie. Heeft één uwer er wel eens 
over nagedacht, uit welke bestanddeelen de koeken van r Kon. 
I4 vs. 3 bestaan? Aan de V.U. is dit te leeren. Exegese wordt tevens 
gedoceerd door Prof. Aalders, te1 wijl een onderdeel der „practische theo- 
logie’ of, zooals de Encyclopaedie van Dr. Kuyper zegt, der „diaconio- 
logische” groep, nl. de catechetiek, aan Prof. Waterink is toevertrouwd. 

Het leven der theologische studenten is niet bewogen. De meesten 
kennen maar één ideaal: de kansel, maar één studiestimulans: het examen, 
en maar één studiestof: de vereischten voor het examen. Gelukkig ver- 
schijnsel, dat Prof. Vollenhoven, die het machtige werk onderneemt, 
van een Calvinistische philosophie te geven, velen van hun parasitiseerende 
levenswijze bevrijdt, en de verantwoordelijkheid, die de studie aan de V.U. 
meebrengt, hun levenshouding bewust-problematisch maakt. 

Bezieling voor de V.U. te wekken bij Calvinistische studenten, waar- 
deering bij niet-Calvinisten, nu de theol. fac. der V.U. weldra vijftig jaar 
zal bestaan, is de strekking van dit artikel. Want welke Calvinist voelt 
niet een tinteling van enthousiasme, als hij ziet, dat er in Nederland een 
Universiteit is, die de achterstand van het Calvinisme sinds z'n bloei- 
periode in de 16e en 17e eeuw tracht in te halen, zonder verraad aan de 
heiligste geloofstraditiën; en bij welke niet-Calvinist zal een wetenschappe- 
lijke instelling, die in universalisme voor geen universiteit wil onder doen, 
en een intense activiteit tracht te ontwikkelen, ondanks haar beperkte 
middelen, geen waardeering kunnen vinden? 


Amsterdam, g-IX-’30. S. U. ZUIDEMA. 
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Kroniek. 


De vacantie is geweest! De zomer, die warm begon (tot zonnehymnen 
zullen onze examen-candidaten wel niet gestemd geweest zijn!), had een 
vochtig verloop. Een enkel hoogleeraar of predikant kon men in de bergen 
terugvinden, meer was de predikant de getrouwe gast van bosch en duin, 
en de student, zijn Alma Mater verlatend, trachtte de werkwoorden 
‚‚studere’’ en „vacare’’ beurtelings en kruiselings te vervoegen. Het 
theologisch leven bloeide meest in stilte, en veel zal ik in deze eerste 
kroniek van dit jaar dan ook niet te vermelden hebben. 


Ik werd opmerkzaam gemaakt op het jubileum van Prof. 
van Gelderen aan de Vrije Universiteit in Amsterdam, dat ik hier dan ook 
wil memoreeren, hoewel het reeds eenigen tijd voorbij is; uit de kringen 
der theologische studenten ontving hij verschillende blijken van belang- 
stelling. 

In de maand Augustus verloor de Utrechtsche facul- 
teit haar hoogleeraar voor de oud-Christelijke letterkunde enz., Prof. 
Dr. J. A. C. van Leeuwen, die, hoewel reeds eenigen tijd lijdend, toch nog 
betrekkelijk onverwacht overleed. Sinds 1908 gaf hij in Utrecht onderricht, 
in den geest van Th. Zahn. In den loop der jaren deed hij verschillende 
publicaties op zijn gebied verschijnen, ook over de theologische zijde 
ervan, en een enkele keer begaf hij er zich ook wel buiten (o.a. over 
„Erasmus’’). Hij was iemand, die theoloog-zijn en kerkelijk mede-leven 
wist te vereenigen; zoo is zijn heengaan in verschillende kringen als een 
verlies gevoeld. 

Een tweede, wiens overlijden ik hier niet onvermeld mag laten, 
is Adolf von Harnack, die op hoogen leeftijd afscheid nam van een arbeid- 
zaam en vruchtbaar leven. Wij achten in hem een voorbeeld van Duitsche 
wetenschap, een geestdriftig- en onvermoeid vorscher, wiens werk een 
monument van de Duitsche geschiedenis-wetenschap mag heeten. 

Waar theologie en kerk organisch tezamen hooren, moet ik hier 
vermelden de S ynodes van de Ned. Herv. en de Geref. Kerk, die beide 
dezen zomer bijeengekomen zijn. Inderdaad is de Theologie bij de zaken, 
die een Synode behandelt, nauw betrokken, voor een groot gedeelte is de 
arbeid daar verricht van theologischen aard. Het duidelijkst toonen dat 
de verslagen van de Synode der Geref. Kerk; als ik zeg, dat naar mijn in- 
druk de besprekingen daar vaak op hoog peil stonden (b.v. gedeelten in 
het debat over het promotie-recht van Kampen), bedoel ik, dat daar 
de zaken tegen een principiëelen achtergrond werden gezien, dat zij werden 
geplaatst in het verband van de theologie. Wat de Ned. Herv. Kerk betreft, 
wringt hier volgens sommigen iets, een bezwaar, waarvoor deze voor- 
standers der verworpen reorganisatie-plannen een organisatie met een 
eigen, klein orgaan hebben opgericht. De zaak is in mijn oogen te inge- 
wikkeld, dan dat ik hier een éénduidig oordeel zou durven geven; het lijkt 
mij terecht bij den opbouw van het kerkelijk leven maatstaven te gebruiken, 
die de theologie levert; aan dit feit zullen wij als theologen onze aandacht 
moeten schenken; maar de toestand is te ingewikkeld, dan dat wij met 
dit principe alleen er zouden komen. 

Onder de punten, die op de Synodes behandeld werden, waren er, die 
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voor de organisatie van het theologisch studenten-leven van belang waren. 
De Synode der Herv. Kerk deed een stap in de richting van het vrouwelijk 
predikantschap, die der Geref. Kerk behandelde uitgebreid de vraag van 
het promotie-recht van de Theologische School in Kampen, waaromtrent 
zij echter niet tot een definitieve beslissing is gekomen. 

Een kwestie, op welker belang ik in mijn vorige Kroniek wees, heeft 
zich ontwikkeld op een wijze, die men niet zal hebben voorzien, de kwestie 
nl. vande benoeming van een nieuw hoogleeraar in de theologische 
faculteit van Amsterdam (Gemeentelijke Universiteit). De gemeenteraad 
ontving via B. en W. een voordracht van twee, maar stuurde haar terug 
met de mededeeling, dat zij haar zoo niet wilde aanvaarden. Zij wenschte 
de voordracht anders. Op het oogenblik, dat ik dit schrijf, zijn nog geen 
nadere stappen bekend. Over de wetenschappelijke waarde van deze voor- 
dracht(en) wil ik mij liever van een oordeel onthouden, hoewel mi. dit 
het doorslaggevende moet zijn; ik kan echter niet nalaten te wijzen op het 
pijnlijke, dat (theologische) hoogleeraarbenoemingen in ons land (maar 
ook elders) vaak aankleeft. 

Eén „rein-wissenschaftliche’”’ praestatie, een die zelfs nauw verbonden 
is met het Academische leven, kan ik in deze kroniek nog vermelden, 
het is het met goud bekroonde antwoord op een prijsvraag 
van de Leidsche theologische faculteit, ingezonden door J. N. Sevenster, 
doctorandus in de theologie. Prijsvragen zijn niet meer zoo populair als 
vroeger, toen men er zelfs de openbare meening mee trachtte te beïnvloeden. 
Toch kan men hun een zekere waarde niet ontzeggen, een waarde, die 
theologen wellicht meer konden erkennen. Zij kunnen tot waardevol 
werk prikkelen, kunnen belangrijke onderwerpen aan de orde stellen, 
kunnen ook voor de deelnemers van opvoedkundige waarde zijn. Zij zijn 
o.a. vaak onderdeelen voor een latere dissertatie. 


En zoo begint nu weer een nieuw studiejaar. De „Vox Theologica’’ 
gaat niet zonder hoopvol stemmende voorteekenen haar tweede, nu vol- 
ledige jaargang in; gedragen door de belangstelling van een wijden kring 
kan zij in haar bescheiden omvang van waarde zijn voor ons theologisch 
leven. Onze tijd heeft naar onze overtuiging de loutering en den opbouw 
door heldere, theologische arbeid noodig. Er ligt hier een taak voor ons 
allen. Wij mogen het haast wel als een voorrecht beschouwen daaraan 
mede-arbeiders te mogen zijn. 

Ook het Academisch bedrijf komt weer in beweging: colleges, priva= 
tissima, examina, disputen. Op ons allen samen, hoogleeraren en studenten, 
rust de plicht van onze Academische studie werkelijk „iets te maken’’; 
er zijn er te veel tegenwoordig — en wij allen zijn er zelf ook schuld aan — 
die de Academie als een school beschouwen, als een africhtingsinstituut, 
om het felle woord te gebruiken van wijlen Prof. van Dijk, uit zijn „Vota 
Academica’’, dat eigenlijk geen student ongelezen moest laten. Wij moeten 
door weten te dringen tot wat de adel uitmaakt van ons verblijf aan de 
Academie; ook de theologie zelve heeft daar behoefte aan. 

Onder de lezers van ons tijdschrift zijn ook verschillende predikanten. 
Al lijkt het wat aanmatigend ook tot hen nu iets te zeggen, ik vermoed, 
dat ook zij gaarne worden gerekend tot den kring, die ons blad draagt. 
Het gaat ons in de Vox’ om de theologie; vele predikanten voelen een 
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grooten afstand tusschen hun ambtelijk leven en de theologie, wat ook 
wel te begrijpen is, waar bij deze laatste de groote lijnen vaak verloren 
schijnen. En toch is het de theologie, die in den grond het kerkelijk leven 
schraagt; uit gemeenschappelijken arbeid zal de theologie gelouterd 
kunnen worden, en zullen naast de détail-vragen de groote lijnen, die 
èn de predikant èn onze tijd behoeven, zichtbaar blijven. Al weet ik, dat 
het gevaar van „verenging’’, van het niet verder zien dan de grens van 
eigen vak en eigen studie, niet verre ligt bij dit standpunt, ik zie het niet 
als een nadeel, dat de tijd langzamerhand verdwijnt, dat predikanten over 
alles lezingen moesten kunnen houden. En de tegenwoordige tijd behoedt 
elk levend mensch wel voor „verenging’’. Concentratie op eigen vak en 
op eigen ondergrond kan ook „verdieping’’ geven, en daar is naar onze 
overtuiging behoefte aan. Ik zie het aandeel, dat dit blad aanbrengen kan, 
niet als overweldigend groot. Het echte werk zal uit de „theologen-wereld’’ 
zelf moeten komen. De „Vox Theologica’’ wil prikkelen, oriënteeren, 
belangstelling en leven wekken. 

Na de vacantie het aanbreken van den winter! Lange avonden, en 
een bureau met boeken, dat ons lokt.…… Moge de winter een bloeiende 
lente, een tijd van opgewekt leven voorbereiden! 

H. FABER. 


Theologie und Anthroposophie !) 


Lic. Dr. Friedrich Rittelmeyer. 


In dit jongste geschrift van den bekenden strijder voor een Christen- 
dom in anthroposophische belichting, doet Rittelmeyer een nieuwe 
poging de belangstelling der theologen wakker te roepen voor de beteekenis 
van Rudolf Steiners werk voor de theologie. Evenals in vorige geschriften 
— uit de laatste jaren noemen wij: Meine Lebensbegegnung mit Rudolf 
Steiner, 1928; Der Ruf der Gegenwart nach Christus, 1928; Meditation, 
1929 — is ook in deze bladzijden de man aan het woord, voor wiens blik, 
door de Anthroposophie, een duidelijker beeld is komen te staan van de 
gestalte, die het Christendom in de naaste toekomst aan zal moeten 
nemen. En in gehoorzaamheid aan dit gezicht volbrengt hij de moeilijke 
taak, den weinig tot Anthroposophie geneigden tijdgenoot tot inzicht te 
brengen in de vragen en problemen, die door het optreden van Steiner 
aan onzen tijd zijn gesteld. In dit boekje worden op verschillende terreinen 
der theologie gebruikelijke zienswijzen naar aard en grenzen gekarakteri- 
seerd, om dan, al vragende, een besef te wekken voor andere mogelijk- 
heden van onderzoek, die dieper in de geestelijke werkelijkheid der open- 
baringsgeschiedenis zouden kunnen doen doordringen. 

Wie zich in Rittelmeyer verdiept, komt in aanraking met een mys- 
tieken geest, voor wien de eigenlijke geschiedenis van het Christendom 


1) Verschenen in de serie: Theologie und Kultus. Verlag der Christengemein- 
schaft Stuttgart. In deze serie verschenen voorts: Lic. R. Goebel und Pf. A Pauli, 
Von der Krisis des Protestantismus; Lic. R. Goebel, Das Evangelium in den vier 
Evangelilien; Dr. Rud. Frieling, Der heilige Berg im Alten und Neuen Testament. 
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zich in de diepten van het menschheidsleven voltrekt. Zijn liefde gaat uit 
naar de „geheime Geschichte des Christentums”’ (S. 144). Hij leeft in de 
overtuiging, dat de stroom van verborgen Christuswerking in onzen tijd 
met nieuwe openbaringskracht in Rudolf Steiner is doorgebroken. De 
gedachte van voortgaande openbaring is daardoor voor hem van brandende 
actualiteit. Onder die openbaring verstaat hij dan, dat de vroeger geschon- 
ken centrale openbaring in Christus nieuw wordt verlicht en oordeelt, 
dat zonder deze bijkomende verlichting de oude openbaring haar macht 
over de geesten meer en meer zal verliezen. Daar deze nieuwe openbaring 
zich richt tot een geslacht, dat eeuwen lange wetenschappelijke opvoeding 
achter zich heeft, draagt zij niet het karakter van een ecstatische prediking, 
maar rekent zij op de stille, innerlijke arbeid van den enkeling, die haar 
in vrijheid moet veroveren. „Wenn heute Offenbarung käme: müszte sie 
wieder so sein, wie bei den Propheten, wo sie die Menschen im Sturm 
ergriff, oder könnte sie nicht an eine andre Geistesart der Menschen sich 
wenden?” (S. 52). 

Een van de groote vragen, die Steiner aan de theologie — en niet 
alleen aan haar — heeft gesteld is deze, of er niet een werkelijke bewust- 
zijnsverandering heeft plaats gehad en of de blik op deze verandering niet 
het uitgangspunt moet zijn bij alle onderzoek van historische oorkonden. 
Er is hierbij niet te denken aan een opwaartsche evolutie van het denken, 
zooals men van een ontwikkeling van b.v. het verkeerswezen spreken 
kan, waar de vraag is, of het totale karakter, dat de spiegeling van aardsche 
en bovenaardsche dingen in den menschelijken geest aanneemt vroeger 
niet anders is geweest dan tegenwoordig. Konden in oude tijden de in- 
drukken, die wij door onze zinnen ontvangen misschien minder klaar tot 
bewustzijn komen, dan bij ons het geval is, maar traden met de zinnelijke 
soms tegelijk geestelijke binnen, die de werkelijkheid van een zijde deden 
zien, die voor ons meer is terug getreden?” (S. 18, 19). De openbaring 
voor onzen tijd zou dan hierin bestaan, dat een bewustzijn langzaam 
doorbreekt, waarin beide faculteiten van onzen geest vereenigd samen- 
werken tot een bezonnen geestelijk schouwen. 

De wegen van meditatie en cultus worden als de geeigende aanbevolen 
voor de ontwikkeling van dit geestelijker denken. De theoloog zal deze 
wegen moeten betreden. Het is Rittelmeyer en zijn vrienden te doen om 
een heilige theologie, die in de sfeer van het altaar geboren wordt (S. 177) . 
Het gaat hun om een „frommes Forschen’’ (S. 10), dat boven de tegen- 
stelling van orthodox gezagsstandpunt en liberaal verstandelijk onderzoek 
uit, door een geloovig denken met de wereld der openbaring vertrouwd 
wil worden. Vooral op één punt is men zich een grondig onderscheid met 
de gebruikelijke theologisch-dogmatische arbeid bewust: men voelt zich 
niet op den bijbel alleen aangewezen, maar meent door een geestelijk 
ontwaken in de wereld, waarvan de bijbel spreekt, door te kunnen dringen. 
„Die Welt von der die Bibel redet, ist nicht nur in der Bibel da und nicht 
nur durch die Bibel, sondern sie ist überhaupt da.”’ (S. 79). Een machtige 
drang naar eenheid en harmonie doortrekt dit streven, de mogelijkheid 
wordt in uitzicht gesteld, dat de theologie uit haar isolenrent zal worden 
verlost door een natuurkennis, die in harmonie zal zijn met de Christelijke 
Openbaringswaarheid. Maar de opmerkelijke restrictie wordt toch gemaakt: 
„dann würde — zwar nicht der Widerspruch des gottfeindlichen Willens, 
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wohl aber der Widerstreit des zeit-üblichen Denkens und Erkennens 
gegen das Christentum überwunden werden und macher harte Zwiespalt, 
der nicht aus Böswilligkeit stammt, sondern aus Kurzsichtigkeit, würde 
verschwinden’’ (S. 89. 90). 

Men volge Rittelmeyer zelf op zijn gang door de gebieden van bijbel- 
wetenschap, dogmatiek en ethiek, historie, practische theologie. In zijn 
betoog is meer dan eens voelbaar, dat de onderneming gewaagd is, en wie 
een innerlijk verzet voelt tegen de strekking van het geheel, zal het allicht 
tot overdenking van bepaalde punten niet laten komen. Ook voor meer 
congenialen is de grootste behoedzaamheid geboden. De vragen, waarvoor 
men bij Steiner komt te staan, strekken zich uit tot reïncarnatie en de 
mogelijkheid van een wereldherinnering (S. 113 en 130). Het inleven in 
deze gedachtenwereld vergt inspanning en voert ons buiten de sfeer van 
het klassiek Protestantisme. Ik zou deze beweging nog het liefst aanduiden 
als een esoterische verdieping en katholieke expansie van het humanistisch, 
sipirtualistisch Nieuw-Protestantisme, waarbij dan echter sakrament en 
priesterschap tot nieuw leven zijn gewekt (als gevolg van de nieuw gevatte 
realiteit der Christusopenbaring) en een sterke wil tot heiliging der cultuur 
niet is teruggedeinsd voor het inzicht, dat Protestantsche traditie alleen 
niet helpen kan. 

Of deze beweging een groote toekomst tegemoet gaat, valt moeilijk 
te zeggen. In ieder geval leert een geschrift als dit, dat in onzen tijd ook het 
ideaal van een Christelijke gnosis wenken blijft en in een anthroposophische 
theologie, waaraan met kracht wordt gewerkt, gestalte krijgt. Wie zoekt 
naar een verbinding van Christendom en cultuur heeft reden dezen kant 
eens uit te zien en te letten op wat hier gebeurt. 


Amsterdam. Es J.F. SMITS. 
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Boekbespreking. 


„Vergeving’’ door Ds. P. D. Tjalsma en Ds. D. A. Vorster. 
Vlugschrift no. 1o van de Studieclub van Moderne Theologen. 
Uitg. v. Gorcum & Comp. N.V., Assen, 1930. 


In de eerste voordracht wordt een poging gedaan om, tegenover een 
objectieve Anselmiaansch-reformatorisch-oud-protestantsche verzoenings- 
leer, een moderne te ontwikkelen waarin niet alleen op de heilsbeteekenis 
van Christus’ dóód maar ook van zijn léven nadruk valt en waarin voorts 
de heilsdaad als een innerlijk proces in het menschelijk bewustzijn wordt 
gezien. Kortelings worden hiertoe langs psychologisch-descriptieve weg 
de begrippen zonde en schuld, vergeving van zonde, de beteekenis van 
Christus in dit proces uitgewerkt, of liever: aangeduid. De problematiek 
van dezen opzet ligt ten volle uitgedrukt in dezen zin (blz. 16): ‚„Het gaat 
niet aan om hier, ten opzichte van het zoo innerlijk en teer beleven dat 
vergeving heet, één weg te decreteeren, de weg via den Christus, hoe dan 
ook gedacht of uitgewerkt’. 

De tweede voordracht moet het bewustzijn van vergeving in de 
godsdienstoefening en in de catechese” behandelen en constateert in een 
wat gewild aandoende stijl en gedachtenexpressie, dat de moderne mensch 
niet meer een intensief „Godsbewustzijn’’ heeft, of, anders gezegd, naar 
één zijde van zijn wezen uit de „eenheid met den Wereldgeest’’ is gevallen. 
De overwinning van de andere geestelijke zijde op deze natuurlijke kant 
is de vergeving. Derhalve het oude motief: een bedekt monisme tegen 
den achtergrond van een dualisme tusschen natuur en geest. Of hiermee de 
„moderne” theologie gebaat is, is voor mij een vraag. A. A. v. R. 


Prof. Dr. B. D. Eerdmans. „De godsdienst van Israël’ 
214 blz. dl. I. 
N.V. Uitg. Mij. „De Wachttoren’'’, Huis ter Heide, 1930. 


Op overzichtelijke wijze wordt ons hier geteekend het ontstaan en 
de ontwikkelingsgang van de israëlietische godsdienst tot aan het tijdperk 
der groote profeten, waarvan Amos, Hosea, Jesaja en Micha kort worden 
besproken. — De schrijver bedoelt met dit werk een grootere groep 
menschen te kunnen bereiken dan het geval was met z’n vroeger versche- 
nen Alttestamentliche Studien. — Belangstelling verdient het boek vooral 
om zijn verzet tegen de Graf-Kuenen-Wellhausen-hypothese, zoowel in 
literair-critisch als in historisch-critisch opzicht. — Dit komt zeer sterk 
uit in de uiteenzetting aangaande de bronnen, die aan het eigenlijke 
werk voorafgaat. Het feit, dat hier het onjuiste der gebruikelijke vier- 
bronnenhypothese wordt betoogd, verdient instemming. Iets anders is 
natuurlijk of de schrijver met zijn oplossing gelijk heeft. De schrijver gaat 
eigen wegen — ook in zijn constructie van de geschiedenis van Israëls 
godsdienst. — Soms trof mij zeer sterk de helderheid van verschillende 
passages. Ik wijs alleen maar naar hetgeen wordt gezegd over de efod 
(blz. go v.). 

Ook acht ik het hoofdstuk, waarin de auteur de godsdienstige over- 
levering in den voorexilisschen tijd nagaat, van groot belang. — Uit 
het tot nog toe over het werk gezegde, kan men concludeeren, dat ik het 
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gaarne aanbeveel. Daarmee is natuurlijk niet gezegd, dat ik het in alles 
met den schrijver eens zou zijn. Zoo kan ik b.v. mijn instemming niet 
verbinden aan het op blz. 54 uitgesproken oordeel over Ex. 6 : 2. — Voor 
den auteur staan vast de betrouwbaarheid der bronnen aangaande oude 
traditie, de authenticiteit der Mozaïische wetgeving; ook al laten de patri- 
archenverhalen duidelijk doorschemeren een polytheïstischen achtergtond. 
Het blijkt, dat de schrijver tot op zekere hoogte de Kenietenhypothese 
huldigt. — 

Voor dengene, die op heldere, klare en overzichtelijke wijze de ge- 
schiedenis van Israëls godsdienst wil zien geteekend, kan d't boek van 
nut zijn. — As ReH, 


Dr. F. C. de Vries, Vredespogingen tusschen de Oud-bisschop- 
pelijke Cleresie van Utrecht en Rome, Assen, Van Gorcum 
& Comp., 1930. Diss. 

De breuk tusschen de oud-bisschoppelijke cleresie van Utrecht 
met Rome is ons, Protestanten, meerendeels slechts bij name bekend. 
Wij voelen ons al heel gelukkig, zoo wij in dit verband den naam van 
Steenoven weten te associeeren. Laat staan, dat wij iets afweten van de 
geschiedenis der Vredespogingen tusschen beide kerken. Dr. de Vries 
schetst in dit werk zeer verdienstelijk, historisch breed geargumenteerd, 
het verloop der onderhandelingen met den Paus in de achttiende eeuw. 
De tegenstelling tusschen beide partijen wordt door hem getypeerd als 
één tusschen „oude clericale rechten’’, door Utrecht verkregen in het jaar 
1559, en ‚„Romeinsch hoogepriesterlijk machtsbegeeren’’ (pag. 14), al 
zijn naast deze Kerkrechterlijke aangelegenheid ook dogmatische in- 
stantie’s, Jansenisme tegenover Jezuïetisme, aan te wijzen. De definitieve 
zegeviering van het Jezuiïietisme in de Roomsch-Katholieke kerk na den 
dood van Clemens XIV in 1774 is ook het einde van de vredespogingen 
over en weer. Daarmee is elke verzoening tusschen Augustinisme der 
Oud-bisschoppelijke Cleresie en Semipelagianisme der Roomsch-Kath. 
kerk uitgesloten, óf deze Cleresie moest willen wijken voor het „Vrede- 
koopen door onderwerping aan den Paus’, en aanvaarden de bul ‚„Uni- 
genitus’’, want: Roma locuta, causa finita. ,„Met Clemens XIV is ook 
de hoop op vrede tusschen Rome en Utrecht grafwaarts gegaan”’ (p. 217). 
Rome wijkt geen duimbreed. Dat hadden de Reformatoren der 16e Eeuw 
ook reeds ondervonden. Se Utd 


Dr. H. J. Honders, Andreas Rivetus, als invloedrijk Gere- 
formeerd theoloog in Holland's bloeitijd, 's-Gravenhage, 
M. Nijhoff, 1930, Diss. 
Het hooge woord moet er maar uit: Was ik bevredigd of teleurgesteld ? 
Ik ben meer dan bevredigd: Voortreffelijk: in Leiden binnen één 
jaar twee dissertatie's over Geref. theologen in Hollands gouden eeuw: 
Dr. v. Itterzons Gomarus’, en nu deze diss. Aan de pretentie van den 
schrijver voldoet dit werk ten volle; Dr. Honders is er in geslaagd, Rivetus 
te laten zien als een invloedrijk Gereformeerd theoloog. 
Maar daarnaast m’n teleurstelling: Is dàt Rivetus? Nu, zooals Rivetus 
is een repraesentant van de „theologia purior”’ (c.f. p. 162) der 17e eeuw, 
schriftuurlijk in opzet, bestrijder v. Rome, v. humanisme (Hugo Grotius), 
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van rationaliseerend Gereformeerdendom (,,Amyraut’’), en daarin zoo 
een trouwe „issue de Calvin’ — maar dan in de zin van: een volbloed 
orthodox traditionalist — zoo kan ’t Geref. Protestantisme der 20e Eeuw 
ook niet veel van hem leeren. Want wat moeten wij met een theologie 
als deze: „Verbum Dei dux naturae” „et” „rationis” 
(pag. ror) ? Wat zegt tot ons een theoloog, wiens „verdienste het geweest 
is, dat hij als theoloog humanist (N.B.!) is gebleven en als geleerde gods- 
vreezend”’ (p. 60) ? Heusch, mij laat de gedachte niet los, dat deze geroemde 
„verdienstelijkheid’’ de keerzijde is van het „een philosoof was hij niet’ 
(162). 

In ernst: meent Dr. Honders, dat deze studie bevruchtend zal werken 
op onze hedendaagsche orthodoxe theologie? Is ze meer dan een praalgraf ? 
Indien wel, dan moet ik ’t erkennen: De theologie van Dr. Honders is de 
theologie van den 2oe eeuwschen orthodoxe Geref. Nederlander, niet te 
puriteinsch — is daarom misschien het 5e hoofdstuk zoo vaag-irenisch ? 
— en niet, o nee, vooral niet heterodox in „essentiëele geloofszaken’’ 
(cf. p. 164), niet waar: in medio tutissimus ibis? 

Mij dunkt, hetzij gelet wordt op het „Geref. Protestantisme’ v. Prof. 
Haitjema, hetzij op de — totaal andere — Calvinistische philosophie van 
Prof. Vollenhoven, in ieder geval zal een waardeering van Rivet, die 
up-to-date Gereformeerd wil zijn, er anders uitzien dan deze van Dr. 
Honders. 

Ook als men van plan is slechts” historicus te worden, is kennisname 


— en niet oppervlakkig — van hedendaagsche Gereform. theologie of 
philosophie niet overbodig. Afijn, wij weten nu, wie Rivet is. „Was 
willst du noch mehr?” S. Wez 


Hans Leisegang, Die Gnosis, Alfred Kröner Verlag, Leipzig, 
1924. M. 3.50. 

Na een inleiding over begrip en oorsprong der gnosis, en een hoofdstuk 
over „het gnostische denken’’, worden onderscheiden gnostici besproken, 
te beginnen bij Simon Magus. Daar deze studie, vlot geschreven, zeer 
oriënteerend is, en de prijs niet hoog, is het alle aanbeveling waard. 

S. Un 


J. Burckhardt, Griechische Kulturgeschichte. I Der Staat 

und die Religion, Alfred Kröner Verlag, Leipzig, 1929. M. 4.=. 

Hierover mogen wij zeker kort zijn. „Diese Ausgabe rechtfertigt sich 
durch sich selbst!’ Ook voor theologen. S. Us an 


Een Passus 


uit de rede bij de Leidsche rectoraatsoverdracht van Prof. N. van Wijk 
op 15 September 1930. 

Op het gebied der interacademiale samenwerking geven de theologiese 
studenten een lofwaardig voorbeeld. Moge de „Vereeniging van studenten 
in de theologische faculteiten in Nederland’ haar werkzaamheid geleidelik 
verder ontplooien en anderen opwekken tot navolging! 
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Korte kenschets 


van Dr. F. C. de Vries’ juist verschenen werk: ....…. 


Dr. F. C. DE VRIES’ „Vredes-Pogingen tusschen de 
Oud-Bisschoppelijke Cleresie van Utrecht ern 
Rome’, een kloek boekwerk van ruim r4 vel druks. Het is 
voorzien van een uitgebreid register, dat het naslaan vergemakkelijkt. 
Een interessante plaat verfraait het voorwerk. 


Uw aandacht wordt gevraagd voor de geschiedenis der „oud- 
bisschoppelijke cleresie van Utrecht''. Velen in den lande weten wellicht 
niet eens, dat zij er is, dat er een oud-katholieke Kerk bestaat. Zij is 
ook niet machtig door rijkdom, politieken invloed en aantal. Toch is 
haar geschiedenis grootsch en indrukwekkend. Want een minderheid 
worstelt om het behoud van oude rechten tegen een geweldigen over- 
macht. Een kleine groep verzet zich tegen een kerk-politiek, die den 
paus almachtig wil maken en leiden zal tot onfeilbaarheids-verklaring. 

Vooral de Jezuïeten strijden voor de nieuwe ultra-montaansche 
opvattingen. Zij bewerken de afzetting van aartsbisschop Codde, wien 
de geestelijkheid der Zeven Provinciën gedeeltelijk trouw blijft. Deze 
cleresie kiest nieuwe herders, tegen het verlangen van Rome in, teneinde 
het bestaan der Kerk van Utrecht te redden. De kloof tusschen Rome 
en Utrecht wordt grooter, maar toch blijft het verlangen naar hereeni- 
ging leven. Dit werk „Vredespogingen’’ wil ons leeren kennen met hoe- 
veel hartstocht en ijver over den vrede is gedacht en geschreven, voor 
den vrede is gewerkt en gestreden. Dit verlangen naar hereeniging was 
vaak in beide kampen aanwezig en tragisch is de herhaalde mislukking 


___ van zooveel edel pogen. Ofschoon er ook sprake is van „„onedel pogen'’. 


Eer 
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In de 18de eeuw was de Oud-Katholieke Kerk klein van omvang. 
Maar haar beteekenis wordt door deze omvang volstrekt niet aange- 
geven. Bestudeering van „Vredespogingen’ ’ zal U doen zien, dat de 


_ Cleresie van Utrecht vrienden had onder de Roomschen, onder de niet- 


5E de archieven hadden gerust, 


geëxcommuniceerden, van bijna alle Europeesche landen. Vorsten- 
hoven werken voor haar, hoogwaardigheidsbekleeders springen voor 
haar min of meer heimelijk in den bres. Hun correspondentie, in dit 
boek verwerkt, is een waarborg voor „onpartijdigheid. Het zijn niet 
alleen „schismatieken”’, die zich tegen de jezuietische kerkpolitiek ver- 


zetten, niet alleen Hollandsche „rebellen”, maar trouwe zonen der 
Roomsche Kerk, 


Zoo blijkt de geschiedenis van een klein erpen Seettan diep in 


_te grijpen in de geschiedenis van Europa en hij, die de ontwikkeling der 
Kerk ; van Rome wil leeren kennen, mag aan „Vredespogingen” niet 
voorbij gaan, Hij vindt er een merkwaardig tijdvak, van 1703 tot 1774 


besproken, met behulp van documenten, die RAR tot dusver in 
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Nu is in het Nederlandsch het eerste werk verschenen, dat uitsluitend over die 
„Vredespogingen” geschreven is. Een werk dat wij met groote blijdschap be- 
groeten als een goed gedocumenteerd, met liefde geschreven. boek, waarin op on- 
partijdige, wetenschappelijke wijze. het vredeswerk van Utrecht naar Rome 
behandeld wordt. Aan Dr. F. C. de Vries brengen wij voor zijn kloek werk met 
zooveel kennis van zaken geschreven, een oprecht woord van hulde. 

Het werk van Dr. de Vries is onmisbaar voor een ieder, die de geschiedenis van 
onze kerk wil kennen. Hoewel het een boek van nauwgezette studie is, is het geen 
droog betoog van geleerde beschouwingen. Integendeel, Het boek krijgt dadelijk 
vat op den lezer en is door iederen leek vau eenige ontwikkeling gemakkelijk te 
lezen. Daarom kunnen wij het des te meer van ganscher harte aanbevelen. Een 
uitvoerig register vergemakkelijkt het nazoeken over de vele personen die in het 
vredeswerk een rol vervuld hebben.” Uit: „De Oud-Katholiek” d.d. 19-730 


VAN GORCUM & COMP, N.V. - UITGEVERS - GIRO 2255 - ASSEN 


KERK EN VREDE 


is hét tijdschrift voor allen, die zich 
hebben opgemaakt, den oorlog uit 
onze Christel. samenleving te bannen 


ABONNEERT U 


BIJ DE ADMINISTRATIE VAN 


KERK EN VREDE 
TE AMMERSTOL - GIRO 149605 


ABONNEMENTSPRIJS /2.- p. Jrg. 


(Leden betalen f 1.50 minimum-contributie en ontvangen het orgaan GRATIS) 


VOOR 
\ STUDIEBOEKEN 


zi 
WRISTERS - UTRECHT 


al k 


| teracdtenia J 
Theologisch Djdschrift 


ORGAAN VAN DE VEREENIGING VAN STUDENTEN IN DE THEOLOGISCHE FACULTEITEN IN NEDERLAND 


2e JAAR No. 2 REDACTIE EN DIRECTIE: NOVEMBER 1930 _ 
zz H. FABER (Leiden), Hoofdredacteur Alle stukken voor de Redactie aan: == 
=- A. A. VAN RULER (Groningen), Red.-Secr. A. A. VAN RULER, Guldenstr. 18b, Groningen ze 
— J.W. TUNDERMAN (Amsterdam- v.U.) (vac.-adres: Deventerstraat zor, Apeldoorn) — 
== Ab-Actiaat der Vereeniging: 5, Uitgevers : es U 


„ W.B. BERGSMA, Poortstraat 23b, Utrecht VAN GORCUM & COMP. N.V, Giro 2255, Assen 
__ABONNEMENTSPRIJS PER JAARGANG VAN 6 NUMMERS BINNENL. F 2.50 - BUITENL, F 2.75 


5 


IN HOUD. 


w. H. VAN DE ‘Por: ‘Theologia Mystica. 
ZAG R. HULST: De beteekenis van de loofhut op het Loofhuttenfeest. 
3 Prof. „Drs A. EEKHOF:  Kerkhistorische Studie in Nederland in de 
ki: kol laatste kwart-eeuw. Ee & A 
_H. FABER: Kroniek. Ô N 
BOEKBESPREKING. - MEDEDEELINGEN. 


_INNING ABONNEMENTSGELDEN. 


BE NE, | 
5 A 242 Biel 12 Briefe. über ‘Selbstrziehung linnen f 3-90 

Gn zi ene 405 bl Wlrd KE d60 8 
Hi on RNL 126 blz. | =1.20 
| Deen HEN ENBTANDEUNGS 120 blz. $ „1,20 


„2,10 


Wer DAS HEILIGE JAHR 200 blz. met 12 platen + 325 
ek ed over jn innerlijken ee Rel ne 

ee ri Deze weiden al zijn alle le bestellen die de Bdminlstratdel 
pa der CHRISTENGEMEENSCHAP, Koninginnegracht 7o 


Den ag Bada est 


Dr. W.J. AALDERS 


Hoogleeraar aan De Rijks- 
Universiteit te OE 


DE GROND DER ZEDELIJKHEID 


BANDTEEKENING VAN JOHAN DIJKSTRA 


PRIJS GEBONDEN F 7,50 


DE ad 


Na een inleiding over den aard van het onderwerp bespreekt de 
schrijver achtereenvolgens: plaats der zedelijkheid, grond en rich- È 
tingen, waarin het antwoord wordt gezocht; de niet-zedelijke fac- IE 
toren als hedonisme, naturalisme, cultuur, dan de uitsluitend- | 
zedelijke factoren - vormen van intuitivisme - en tenslotte de 
boven-zedelijke factoren, en de verhouding tot het Christendom _ 


UITGAVE VAN 7 B. WOLTERS — GRONINGEN — DEN HAAG 


ZOO JUIST VERSCHEEN: le: - es En 
Dr. G, A. VAN DEN BERGH VAN Eys vca || 


heeft in dit jd op bevattelijke wijze het EEK van En ge S van Jezu 
handeld, een vraagstuk waaraan hij jarenlang zijn navorschingen heeft gewijd. Zijn vor 
ste doel is, het standpunt der verdedigers van tet: en bestaan te toefsen en 


waarin zoo juist als No. 1 Rn 


eene 
HET ASPECT VAN 


_VOOR NEDERLAND BEWERKT DO 


| ; 
Theologisch. Dijdschrift 


ORGAAN VAN DE VEREENIGING VAN STUDENTEN IN DE THEOLOGISCHE FACULTEITEN IN NEDERLAND 


2e JAAR No. 2 REDACTIE EN DIRECTIE: NOVEMBER 1930 
zZz H. FABER (Leiden), Hoofdredacteur Alle stukken voor de Redactie aan:s == 
=z A.A. VAN RULER (Groningen), Red.-Secr. A.A. VAN RULER, Guldenstr. 18b, Groningen; 
— J. W. TUNDERMAN (Amsterdam-V.U.) (vac.-adres: Deventerstraat ror, Apeldoorn) == 
—- Ab-Actiaat der Vereeniging: Uitgevers : zr: 


W. B. BERGSMA, Poortstraat 23b, Utrecht VAN GORCUM & COMP, N.V. Giro!2255, Assen 4 TZ 
ABONNEMENTSPRIJS PER JAARGANG VAN 6 NUMMERS BINNENL, F 2.50 - BUITENL. F 2,75 


Theologia Mystica. 


De „Zwitsersche theologie’, met name Emil Brunner in „Die Mystik 
und das Wort”, heeft opnieuw de vraag naar karakter en zin der mystiek 
aan de orde gesteld. „Theologia mystica’’ en ‚,Theologia dialectica’’ vormen 
een onverzoenlijke tegenstelling. In dit opzicht trekt Brunner de lijn 
Ritschl—Herrmann door tot in de theologie van onzen dag: in het N.T. 
en in elk geval bij Paulus komen geen mystieke trekken voor; het Evangelie 
sluit mystiek uit; waar mystiek in de Chr. Kerk gevonden wordt, betreft 
het heidensche, speciaal Neo-Platonische, invloed, waardoor het Evangelie 
vertroebeld en het hooren van het Woord Gods belemmerd wordt. 

De Zwitsersche theologie benadert de vraag naar de mystiek van de 
kentheoretische zijde. Het gaat hier om de waarheidsvraag. Men kan de 
vraag naar karakter en zin der mystiek echter ook benaderen van de 
tegenovergestelde zijde: van de zijde der historisch gegeven werkelijkheid. 
Het gaat hier om de werkelijkheidsvraag, d.w.z. of en dat ik in een levend, 
organisch verband sta met de werkelijkheid van de wereld, waarin God 
mij geplaatst heeft. 

Er zijn menschen, ook theologen, die voor alles gekweld (het woord 
is opzettelijk zoo sterk bedoeld) worden door de waarheidsvraag; er zijn 
ook menschen, voor wie de waarheidsvraag slechts een indirecte vraag is: 
het is hen te doen om bewustwording van het levend, organisch verband 
van hun persoonlijk ik’ met de werkelijkheid, die er nu eenmaal isen 
waar zij midden in staan. Tot de eerste groep behooren de philosophen, 
tot de tweede groep de mystici. Staan deze beide groepen onverzoenlijk 
tegenover elkaar ? 

Het is mijn overtuiging, dat men het terrein van de theologie op on- 
rechtmatige wijze inperkt, wanneer men slechts de waarheidsvraag wil 
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laten gelden. Het gaat in de theologie ook om de werkelijkheidsvraag, 
zooals deze benaderd wordt van de zijde der godsdienstwetenschap. 

Wil men trouwens een oordeel uitspreken over het waarheidsmormnent 
bijv. in de mystiek, dan zal men toch eerst de werkelijkheid grondig 
moeten kennen, waarop het woord mystiek’ doelt. 

Ziehier de vraag, die dit artikel eenvoudig als vraag bedoelt te stellen. 
Wat is mystiek? Tracht men zich te oriënteeren ten aanzien van de 
kerkhistorische en godsdienstwetenschappelijke onderzoekingen en 
publicaties over mystiek van Evelyn Underhill, Baron von Hügel, Dean 
Inge, Rufus Jones, Cuthbert Butler, Friedrich Heiler, Rudolf Otto, Otto 
Karrer en in ons land van Prof. Aalders, dan is het spoedig duidelijk, dat 
de vraag naar karakter en waarde der mystiek meer dan ooit een open vraag 
geworden is. 

Het is op zichzelf al van groot belang er op te letten, dat het woord 
„mystiek”’ in velerlei zin gebruikt wordt, zoodat men eenerzijds wel 
moet weten, wat men doet, wanneer men iets ‚„mystiek’’ noemt en ander- 
zijds zeer voorzichtig moet wezen in het afwijzen van iets, omdat het zich 
onder den naam ‚„mystiek’’ aandient. Als alle theologen hier eens op wilden 
gaan letten, zou er heel wat misverstand kunnen vermeden worden. 

Alleen reeds een enkel feit als dit: dat na een bestrijding der mystiek 
als die van Brunner door Albert Schweitzer een boek gepubliceerd wordt 
over „Die Mystik des Apostels Paulus’’, waarvan de eerste zin in rustige 
zelfverzekerdheid luidt: ‚Paulus war Mystiker'’, bewijst, dat het hoog 
tijd is, dat de theologen zich scherper gaan rekenschap geven van de vraag 
naar de mystiek, indien wij ten minste niet binnen korten rijd onherroepe- 
lijk verward willen raken in een chaos van misverstand. 


De „Theologia mystica’’ betrekt zich op de werkelijkheid, die binnen 
de Chr. Kerk van alle tijden en plaatsen (Corpus Christi Mysticum) ge- 
geven is. Er is een specifiek Kerkelijke Mystiek. Mogelijk kan men nog in 
ruimeren zin spreken van een Christelijke Mystiek. Dit hangt o.a. samen 
met wat men onder „Kerk'' verstaat. Ik moet deze vraag hier laten rusten. 
Voor mij zijn Kerkelijke en Christelijke Mystiek identiek (,,Kerkelijk’' 
natuurlijk niet in den zin van „,Roomsch-Katholiek’’, al valt de R.-Kath. 
Mystiek er onder). 

Twee dingen moet men minstens bij dit gebruik van het woord 
„mystiek’’ goed vasthouden: 

I.) dat het woord wel is waar van Griekschen, niet-christelijken 
oorsprong is, dat het echter dient ter aanduiding van iets, dat van het begin 
af aan in de Chr. Kerk aanwezig geweest is, ook vóórdat de term „theologia 
mystica’’ door Pseudo-Dionysius in de 5de eeuw voor ’t eerst binnen de 
Chr. Kerk gebruikt werd. In de Westersche Kerk wordt het adjectief 
„mysticus’’ niet gebruikt vóór de latere Middeleeuwen, terwijl het woord 
„mystiek’’ slechts een modern woord is ter aanduiding van „religieuse 
verschijnselen’’ (een modern begrip!) die men ook binnen de Chr. Kerk 
van ’t begin af kan waarnemen (zie Butler, Western Mysticism, P. 3). 

2.) dat de z.g. Chr. Mystiek in velerlei opzicht doet denken aan niet- 
christelijke mystiek (zooals men trouwens bijna alle vormen van den 
christelijken godsdienst kan terugvinden in niet-christelijke godsdiensten), 
maar dat het diepste wezen der christelijke mystiek van geheel eenigen, 
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specifiek christelijken aard is. Datgene, waarin de christelijke mystiek 
overeenkomt met de niet-christelijke, behoort tot het bijkomstige. Waar 
niet-christelijke mystici gewoonlijk streven naar extase, visioenen, e.d. 
om op deze wijze boven zichzelf uit te stijgen en door te dringen in een 
bovenmenschelijke wereld, hebben verreweg de meeste mystici der Chr. 
Kerk nadrukkelijk gewaarschuwd tegen al dergelijke pogingen, die van 
den mensch uitgaan. Men moge van het getuigenis der chr. mystici denken, 
wat men wil: men moet er altijd op letten, dat zij mystici waren tegen wil 
en dank en „dat zij zich (naar een woord van Bremond) nooit dan na een 
heroïsch verzet in hun schrikkelijk voorrecht schikten’’. }). 


De toegestane ruimte laat niet toe verder in te gaan op een karakte- 
riseering van de mystiek in ’t algemeen en (gedeeltelijk in tegenstelling 
daarmee) van de Chr. Mystiek in ’t bijzonder. Het gaat er hier slechts om, 
den weg te wijzen uit de begripsverwarring aangaande de mystiek. 

Gewezen is reeds op de tegenstelling christelijke en niet-christelijke 
mystiek. Ontegenzeggelijk is de christelijke mystiek (beter: zijn vele 
christelijke mystici) meer of minder duidelijk (althans wat den vorm be- 
treft) door niíet-christelijke mystiek beïnvloed, met name via Plotinus. 
Maar dit raakt niet het wezen van de zaak. Deze beïnvloeding is bovendien 
het duidelijkst bij de speculatieve mystici in tegenstelling met de praktische 
mystici. Onder de laatsten zijn er velen, wier mystiek vrijwel uitsluitend 
uit den Bijbel gevoed werd, hetzij direct of via de liturgie der Kerk. Dan 
is er nog de belangrijke tegenstelling kerkelijk-christelijke en modern- 
christelijke mystiek. Het is mij niet duidelijk waarom men de moderne 
mystiek, die o.a. aansluit bij de immanentie-philosofie van Schelling en 
Hegel of bij de wereld van Goethe’s mystiek, nog ‚„christelijk’’ zou noemen. 
Het is tegen deze „immanentie-mystiek’’, deze „aesthetische gevoels- 
mystiek’’, dat Brunner’s protest zich richt. Immers hij typeert de mystiek 
op de titelpagina van zijn boek door een citaat uit Goethe: 


„„Gefühl ist alles 
Name ist Schall und Rauch.’ 


En het wezen van de mystiek beschrijft Brunner zelf als volgt: 

„Mystik gedeiht nur im mystischen Halbdunkel. Das klare Licht 
löst sie auf. Die Besinnung ist der Mystik von jeher tödlich gewesen. Sie 
lebt vom Unbestimmten und Unbestimmbaren. Darum flieht sie das 
Wort. Was ist Wort, wenn man Musik hat! Was braucht man Tag, da 
das halbdunkel sich so herrlich dazu eignet den Traum vom Geist zu 
träumen!’’ 

Dergelijke mystiek is aan het Evangelie, aan de wereld van den 
Bijbel, maar ook aan de wereld van de Christelijke Kerk ten eenenmale 
vreemd. Vandaar ook, dat Brunner’s aanval op de mystiek geen der mystici 
in de Chr. Kerk ook maar eenigszins raakt. 

Het fundament van alle kerkelijk-christelijke mystiek, zooals deze 
zich uit in het leven der chr. mystici (want men lette meer op het léven 
dan op de beschouwingen) is de Incarnatie Gods in Christus Jezus en de 


1) Zie Art. in „Stimmen der Zeit” Juni 1930 over „Der Kirchenlehrer der Mystik’’. 
Het boek van Bremond is mij niet bekend, maar het citaat doelt op een van de voor- 
naamste trekken der chr. mystiek in onderscheid met de niet-christelijke. 
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reëele tegenwoordigheid van den levenden Christus door den Heiligen 
Geest in de Kerk, dat is Zijn Lichaam, waarin wij door het geloof levende 
leden zijn: een levend verband, dat binnen de sfeer van de aardsche, d.i. 
zichtbare en strijdende Kerk in de zichtbaarheid treedt door de Heilige 
Sacramenten (Heiler spreekt van Sacramentsmystiek). 

Met het woord ‚„mystiek’”’ in dit verband wordt aangeduid, dat wij 
hier te doen hebben met een door God geschapen nieuwe realiteit hier en 
nu in deze tijd-ruimtelijke wereld, maar met een realiteit, die slechts 
afschaduwing is van en haar zin ontleent aan de eeuwige realiteit, waarom 
het gaat, d.w.z. die verbòrgen is in God. (Denk aan de Sacraments- 
hymnen van Thomas van Aquino). 

Incarnatie veronderstelt, dat God niet is transcendent in dien zin, 
dat (zooals de Joden in Jezus’ dagen meenden) God en mensch volkomen 
van elkaar gescheiden zijn en blijven, maar dat God en mensch in Christus 
Jezus volkomen één zijn: de groote ergernis voor de Joden. De Christelijke 
Kerk belijdt echter niet alleen haar geloof in God den Vader en haar geloof 
in Jezus Christus, maar ook haar geloof in den Heiligen Geest, den levend- 
makenden Geest, door Wien Christus in onze harten woont, Die ons tot 
levende leden van Christus maakt en alle leden samenbindttot Eén Lichaam, 
waarvan Christus het Hoofd is. Dit is een mystieke werkelijkheid, omdat 
het een verborgen werkelijkheid is, want wat er hier en nu van in de zicht- 
baarheid treedt in Kerk en Sacrament is slechts schaduw, maar toch ook 
weer zoo werkelijk, dat wij zeggen kunnen, dat God in Christus voor ons 
in deze tijd-ruimtelijke wereld een grijpbare werkelijkheid geworden is, 
waar binnen wij kunnen opwassen tot onze uiteindelijke, eeuwige bestem- 
ming. Het gaat alles van God uit en voert terug tot God. 

„Vere dignum et justum est, aequum et salutare nos tibi semper et 
ubique gratias agere: Domine sancte, Pater omnipotens, aeterne Deus: 
Quia per incarnati Verbi mysterium nova mentis nostrae oculis lux 
tuae claritatis infulsit: ut dum visibiliter Deum cognoscimus (in Christo) 
per hunc (Christum) in invisibilium amorem rapiamur.”’ 

Dit is het fundament van alle christelijke mystiek; hierop heeft de 
theologia mystica betrekking. Is er een weg (of een sprong?) van de 
theologia dialectica naar deze theologia mystica? 


UTRECHT. W. H. VAN DE POL. 


De beteekenis van de loofhut 
op het Loofhuttenfeest. 


De geschiedenis van het Israëlitische volk toont ons het eigenaardig 
karakter, dat ze bezit, ook in de geschiedenis der feesten, door deze laatste 
te verbinden aan historische gebeurtenissen, aan heilsfeiten. — Het 
Paaschfeest wordt gevierd ter herinnering aan de uittocht uit Egypte; 
de wetgever van Lev. 23 leert ons, hoe het Loofhuttenfeest gevierd wordt 
ter gedachtenis aan het feit, dat Jahve de kinderen Israëls in loofhutten 
had doen wonen na de uittocht uit het diensthuis (vs. 43). — 

De vraag of we met deze verklaring van de viering van ’t Loofhutten- 
feest voldoende recht hebben laten wedervaren aan het feestritueel, mag 
met zekerheid ontkennend worden beantwoord. — Voor een onderdeel 
van dit ritueel, nl. het wonen in loofhutten, vraag ik Uw aandacht. — 

We betreden met ons onderzoek het terrein van den Israëlitischen 
cultus. 

Gottfried Quell &) heeft een paar jaren geleden over de eeredienst in 
Israël behartenswaardige dingen gezegd. — De zienswijze, waarbij het 
cultische handelen staat onder het bevel der godheid, uitdrukking is van 
het vrome beleven, noemt hij „sakramental’”’, „theocentrisch’’. — Dit 
nu is het geval bij Israël. Jahve staat reeds van Mozes af in de geschiedenis 
— „Der Grundsatz muss festgehalten werden, dass die Gotteserkenntnis 
Mose's bindend war für alle offizielle Religionsübing in Israël und dass 
diese Erkenntnis das naturhafte hinter sich gelasssen hat.’ „Der Kontakt 
mit der Gottheit am Heiligtum ist als gottgewirkt verstanden worden.” — 
Voorstellingen en gebruiken, verwant met en ontspruitende aan de anthro- 
pocentrische opvatting van de cultus, waarvan het Oude Testament enkele 
sporen vertoont, moeten worden opgevat als rudimenten van een andere 
opvatting van de godsdienst, niet vereenigbaar met ’t Jahvisme an sich. 

Thans zullen we nagaan of ons het Loofhuttenfeest dergelijke rudi- 
menten laat zien. — 

Volgens Exodus 23 werd het „feest der inzameling” (Loofhuttenfeest) 
gevierd be set haschschana. — Over de vertaling van dit laatste bestaat 
verschil van meening. Ik laat hier in het midden of we moeten vertalen: 
exeunte anno (zoo Gesenius) of: bij ’t begin van ’t jaar (zoo Riedel °) ). — 
Mede met 't oog op Ex. 34 : 22 is m.i. duidelijk, dat we hier te doen hebben 
met het oogstfeest, gevierd in de tijd van het Nieuwe Jaar. — Het Loof- 
huttenfeest is Nieuwjaarsfeest. Oudtijds bestond er nog geen differentiatie 
in Nieuwjaarsfeest, Groote Verzoendag en Loofhuttenfeest. — Naast 
andere redenen, die hiervoor geldend gemaakt kunnen worden, verwijs ik 
naar de Mohammedaansche opvatting, volgens welke Allah in de lailat 
al kadr het lot der menschen bepaalt en alles vaststelt voor het komende 
jaar. — Deze lailat al kadr wordt nu in verband gebracht met de had- 
schdsch, het groote herfstfeest; blijkbaar dus ook het Nieuwjaarsfeest. 
Wordt ook niet het Loofhuttenfeest kortweg genoemd: chag Jahvee 


1) Gottfried Quell, Das kultische Problem der Psalmen 
Kap. II Frömmigkeit und Kultus S. 18—57. (Beiträge zur Wiss. v. A. T. hrsg. v. R,. 
Kittel, Neue Folge Heft rr, 1926). 

2) Riedel, Z. A. W. 19oo S. 329—332. 


Nu is wel betwist dat het feest een Nieuwjaarsfeest zou zijn; onlangs 
nog door Gunkel !). Dit is evenwel onjuist. Het Loofhuttenfeest is oogst- 
feest, zeker — het is een ‚„dankstond voor het gewas’’. — Maar het is meer. 
Het is tevens Nieuwjaarsfeest, ook ‚bidstond voor het gewas’, 

De Nieuwjaarstijd is een tijd van overgang; een nieuwe periode moet 
worden begonnen met een schoone lei, vandaar de voorafgaande boete- 
stemming. — Het lot voor de komende periode wordt beslist; de oogstzegen 
moet worden afgesmeekt, de schepping, gansch de natuur wacht op de 


zegen der godheid. — Deze gedachte moeten we vasthouden — ze kan ons 
wellicht verder brengen. 
Maar — waartoe dient nu op het Loofhuttenfeest de loofhut? 


Reeds ontmoetten we de naam: feest der inzameling. 

In Lev. 23 : 34, 42; Deut.-16: 13, 16; 31: 10; Zach. 14 tom 
Ezra 3: 4; Nehemia 8: 14, 17; 2 Kron. 8: 13 wordt het genoemd: 
chag hassukkot. — 

De beteekenis van het woord ‚‚chag”’ is niet zeker. Ik volsta hier met 
te verwijzen naar Wensinck, Some Semitic rites of mourning 
and religion p. 42-49. 

De naam ‚„sukka’’ moeten we hier even nagaan. Gewoonlijk brengt de 
woordafleiding hem in verband met 't werkwoord sakak: bedekken, 
vlechten, weven, met vlechtwerk bedekken. Daar- 
naast bestaat een verbum soek: insluiten, omsluiten. Bij het nagaan 
van deze verba worden we verwezen naar sakak, sok, met gelijke 
beteekenis. In Ri. 9 wordt genoemd een so k a, gewoonlijk met een daarop- 
volgend woord vertaald door: boomtak”. Volgens Burney (The 
book of Judges p. 287) beteekent dit: een bundel rijshout. Waar- 
schijnlijk kunnen we dus voor sukka de volgende omschrijving geven: 
„een verblijfplaats, gemaakt van dooreenge- 
vlochten dunne boomtakken’. Voorzoover mij bekend is, 
wordt in verband met het Loofhuttenfeest niet gebruikt het woord „‚o he 1”, 
maar altijd „sukka’’. Hierop moeten we terdege letten. Aanstonds 
toch zullen we zien, dat een uit het oog verliezen van dit onderscheid 
gevolgen kan hebben en tot onjuiste gevolgtrekkingen kan leiden. 

Uit deze benaming chag has-sukkot kunnen we nu wel direct deze 
conclusie trekken, dat de ritus, om tijdens dit feest in loofhutten te wonen, 
van groot belang is geweest. Daarom ook is het noodig, dat dit punt nader 
wordt doordacht. We moeten nu onderzoeken de vorm van de loofhutten 
en vooral de reden, waarom men in loofhutten woonde. Bij het laatste 
met name zijn de meeningen zeer uiteenloopend. 

Over den vorm der loofhutten weten we zeer weinig. De berichten 
in het oude Testament laten ons hierover in het onzekere. De hut moet 
staan in de open lucht, dient een open dak te hebben, maar indien ze meer 
zon dan schaduw doorlaat, is ze onbruikbaar. Ze moet drie wanden bezitten 
in elk geval en mag worden overdekt met hetgeen er groeit op de aarde. 
We mogen hier denken aan de loofhutten (priëelen), die we vinden op de 
muren van Egyptische grafkamers. De vorm is ons met zekerheid niet 
bekend. De discussies der rabbijnen omtrent de bruikbaarheid van de een 
of andere vorm van loofhut zeggen ons ook reeds genoeg. 


1) Gunkel, Einleitung in die Psalmen 1, 1928 S. 110. 


Van zeer gecompliceerden aard is de vraag naar de reden van het 
wonen in loofhutten. — Wanneer men het Loofhuttenfeest beschouwt 
als een van de Kanaänieten overgenomen en op Jahve overgedragen 
feestelijkheid, dan ligt het voor de hand, dat men het gebruik van loofhutten 
gaat verklaren uit de gewoonte om tijdens de oogst te wonen in de wijn- 
bergen en niet in de huizen. — Afgezien nog van het feit, dat de oogst 
reeds voorbij is, wanneer het feest wordt gevierd, komt men met deze 
verklaring niet uit. De gewoonte is in het oude Testament niet vermeld, 
tenzij de verwijzing naar Jes. 1 : 8 juist ware. Ik kan evenwel niet inzien, 
waarom deze passage in verband wordt gebracht met 't Loofhuttenfeest. — 
Rijmt zich de eenzaamheid der wachtershut van Jesaja 1 : 8 wel met de 
juichende vreugde bij de oogstfeesten? Zelfs heeft men de reden meenen 
te moeten zoeken ín het feit, dat bij een feest, waaraan zoo’n groote 
menschenmenigte deelnam, het noodig was om in hutten te gaan wonen 
om al de feestgangers te herbergen. Maar — een godsdienstig gebruik 
laat zich zóó niet verklaren. Deze opvatting draagt het stempel der 
onwaarschijnlijkheid zoo duidelijk op het voorhoofd, dat we haar onvoor- 
waardelijk moeten afwijzen. é 

In een verhandeling over het Loofhuttenfeest wijst Volz ĳ) bij de 
bespreking der feestriten erop, hoe de gewoonte om op feesten in hutten 
te wonen, wordt aangetroffen in vele streken, zoo b.v. in Klein-Azië, 
Griekenland. Deze cultische gewoonte wil nu, volgens hem, nabootsen 
een handeling der godheid; blijkens Ex. 33 :7 is de heilige tent de verschij- 
ningsvorm Gods op aarde. Voorts wijst hij op Joh. r : 14. — Omdat nu 
God verschijnt in een tent, wonen de feestgenooten ook in tenten (het 
conservatieve karakter van de cultus zorgt ervoor, dat ze daarin blijven 
wonen). Later zou dan uit de tent de met kostelijke boomvruchten behangen 
hut zijn ontstaan, ‚wohl unter dem Einflusz der Erntefreude”’. —, 

Ik meen, dat deze verklaring onjuist is. — De heenwijzing naar andere 
cultussen brengt ons niet veel verder. Zijn aanhaling van Ex. 33 : 7 zegt 
niets, ja, is zelfs foutief, omdat daar sprake is van „ohel’ en niet van 
„‚sukka’’, evenmin dus geeft zijn verwijzing naar Joh. 1 : 14 eenig houvast. 

De fout schuilt bij hem in het feit, dat hij te veel uit 't oog verliest, 
dat bij het loofhuttenfeest het dan ook inderdaad om loofhutten 
gaat, en niet om tenten. Telkens spreekt Volz van „Zelten bezw. 
Zweighütte’’ en hoe hij uit een „Zelt'’ zoomaar een „Zweighütte’” wil 
laten ontstaan, is mij volstrekt onbegrijpelijk, vooral, wanneer we het 
conservatieve karakter van de cultus in het oog vatten. 

Ook hiermee zijn wij niet uit de moeilijkheid. — 

Enkele jaren geleden meende de thans gestorven Gressmann ?) 
het Loofhuttenfeest in verband te kunnen brengen met Adonismysteriën. 
— Het desbetreffende artikel moet meer een scherpzinnige inval genoemd 
worden dan een wetenschappelijk betoog. — 

Evenals in Egypte en elders, hebben ook in Kanaän mysteriën bestaan, 
aldaar in verband gebracht met Adonis. Met behulp van de gelijk- 
stelling van Adonis—Baal en Jahve en door middel van een veelvuldig 


1) P. Volz, Das Neujahrsfest Jahwes, 1912. (Samml. gemeinverst. 
Vorträge und Schr. aus d. Geb. der Theol. und Rel. gesch. 67). 

®) H. Gressmann, The mysteries of Adonis and the feast of 
Tabernacles in: Expositor 1925 p. 416—432. 
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aanhalen van een beschrijving van de Adonismysteriën van zeer jongen 
datum, wil Gressmann ons waarschijnlijk maken, dat de loofhutten niet 
anders waren dan een parallel van de Adonistuintjes, symbolen der vrucht- 
baarheid. — 

Dit nu is ten eenenmale onjuist. Bij de Adonismysteriën woont de god 
zelf in de z.g.n. priëelen, bij het loofhuttenfeest wonen de feestgenooten 
daarin. — Gressmann's geniale vondst, om te zeggen, dat bij het Loof- 
huttenfeest beiden als 't ware in de loofhutten woonden (de godheid in 
haar symbolen) is te geniaal om waar te kunnen zijn. Kunnen we de oud- 
testamentische cultus er ook maar één oogenblik van verdenken, om 
Jahve door een paar takjes en vruchten tegenwoordig te doen zijn? En 
dan blijven toch altijd de feestgangers nog een onverwijderbaar element, 
dat Gressmann’s these weerspreekt. 

Ook langs dezen weg ontvangen we geen duidelijkheid en bereiken 
we niet ons doel. 

Beter lijkt me de methode van Wensinck ĳ) om verband te leggen 
tusschen het bijbelsche loofhuttenfeest en de oud-Arabische nieuwjaars- 
riten. In het voorbijgaan heb ik reeds gewezen op de voorstelling van de 
lailat al-kadr. In de tijd, voorafgaande aan deze nacht, staat het terug- 
trekken van de wereld, het vasten en overpeinzen, in verband met het 
berouw over de zonden van het verleden. Dit alles, ons door Mohamme- 
daansche traditie overgeleverd, gaat terug op oud-arabische voorstellingen 
uit de tijd van de onwetendheid’. 

De plaats der teruggetrokkenheid mocht niet verlaten worden, uit- 
gezonderd in uiterst noodzakelijke gevallen. — Het is verboden, huizen 
binnen te treden, ja zelfs geen plaatsen, voorzien van een dak. — Welke 
gevolgtrekking mag hieruit worden afgeleid? Toch wel deze: in deze 
critieke Nieuwjaarstijd waren de huizen taboe. — Reeds vóór Wensinck 
had zich Robertson Smith in deze geest eenigermate uitgelaten toen hij 
het wonen in loofhutten tijdens het Loofhuttenfeest en de gebruiken van 
de Hums, een Arabische stam, die veel overeenkomst met elkaar ver- 
toonen, terugleidde tot eenzelfde wortel n.l.: het huis is taboe. — Zooals 
reeds is opgemerkt, blijkt uit verschillende aanteekeningen het tweeledig 
karakter van ’t loofhuttenfeest, eenerzijds een dankfeest, anderzijds een 
tijd, waarin de beslissing voor de komende gebeurtenissen viel. Uit het feit, 
dat de loofhutten moesten worden opgericht op de daken of in de hoven, 
blijkt, dat de huizen zoowel als de plaatsen, voorzien van een dak, moesten 
worden gemeden. In ’t tractaat Sukka lezen we, dat gedurende de zeven 
dagen van het feest de loofhutten de plaats hebben ingenomen van de 
huizen, zoodat de laatsten alleen mochten worden binnengetreden in 
geval van noodzakelijkheid. Men mag dus in die tijd niet treden onder een 
dak; daarom ook moet men door het dak van de loofhut zelf nog de hemel 
kunnen zien (weer overeenkomst met de gewoonten van de Hums, die 
„had to avoid everything screening between the sky and themselves’). 

Nu worden we evenwel voor de vraag gesteld: Is hier alleen overeen- 
komst in gebruiken en gewoonten bij Arabische stammen en Israëlieten, 
of mag hier van meer dan overeenkomst worden gesproken ? 


AI) A.J. Wensinck, Arabic New-Year and the feast of Taber- 
acles. (Verh. Kon. Akad. Wet. Afd. Lett. Nieuwe Reeks XXV 2, 1925). 
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Nuis deze vraag moeilijk te beantwoorden; ik althans acht mij geenszins 
bevoegd hierop een bevredigend antwoord te geven en ik zal me dan ook 
beperken tot enkele richtlijnen. — 

Naar mijn overtuiging is men vaak al te gauw klaar met een oordeel 
omtrent overeenkomst van denkbeelden bij oud-oostersche volkeren en 
de Israëlieten. — Natuurlijk hebben de Israëlieten het aan de naburen 
ontleend. Dit spreekt haast wel vanzelf bij een woeste nomadenhorde, 
die na een duister verleden de velden van Kanaän overstroomt. Zoo 
werd — en wordt nog wel — geoordeeld; — zeer ten onrechte. 
Want in de eerste plaats was Israël geen nomadenhorde, toen ’t Kanaän 
binnentrok, maar een volk, dat in aanraking was geweest met de groote 
culturen van het Oosten; welks overleveringen wijzen naar Babylon en 
Egypte; bovendien een volk met een uitgewerkte wetsregeling, zooals 
deze ons in de Pentateuch is overgeleverd — en in de tweede plaats 
berustte dat foutieve oordeel ook voor een voornaam gedeelte op een on- 
juist inzicht in Israëls ontwikkeling. — Daarom is ook de beantwoording 
van de vraag in de onderhavige kwestie voorzichtig aan te vatten. 

De veronderstelling, eenmaal door Dozy uitgesproken, dat het beroem- 
de heiligdom te Mekka zou zijn gesticht door uitgeweken Simeonieten, 
dus Israëlieten, is niet aanvaard. Daarom mag men ook hier in ons geval 
niet spreken van afhankelijkheid der Arabische stammen. 

Maar — gezien de rol, die Arabië heeft gespeeld in de Semietische 
wereid en in de geschiedenis der Semieten, waarvan de belangrijkheid 
wel vermoed, maar geenszins voldoende nog bekend is, — mogen we wel 
zeggen, dat aan Arabië hier de voorrang mag worden gegeven. Het gebruik 
om in de loofhutten te wonen is mi. overoud; en — wat hindert ons dan 
ook aan te nemen, dat de oorsprongen liggen in voor ons thans nog voor- 
historische tijden ? 

Maar nog altoos is dit geen oplossing van de boven gestelde vraag. 
Een oplossing wil ik evenwel ook niet geven. — Laat mij daarom alleen 
nog mogen wijzen op die periode, die zoo grooten invloed heeft gehad op 
de geschiedenis van Israël: de woestijnperiode met ’t Sinaïgebeuren. 
Dadelijk wordt hier onze aandacht geconcentreerd op de figuur van Mozes. 
Thans — nu wel algemeen de historiciteit van Mozes en ’t bestaan van een 
meer of minder omvangrijke Mozaïsche wet als vaststaand is aanvaard — 
lijkt mij de tijd gekomen om eens te onderzoeken welke plaats weaan 
Mozes moeten toekennen in de cultus-geschiedenis van Israël. — Dit zijn 
eenige richtlijnen, die weer nieuwe vragen ter beantwoording in zich 
bevatten. — 

Tenslotte wil ik het resultaat van ons onderzoek in ’t kort vaststellen. 
De loofhut komt overeen met het karakter van ’t Loofhuttenfeest: eener- 
zijds is ze samengesteld uit verschillende soorten van bladeren als symbolen 
der vegetatie — en — symbool genomen in de zin, die de oudheid daarmee 
verbond — anderzijds ligt in het oprichten van loofhutten ook een element 
van sympathetische magie. Ik zeg dit laatste weliswaar met eenige aarze- 
ling, maar toch niet geheel zonder grond: bij het Loofhuttenfeest kan ten 
aanzien van verschillende riten gesproken worden van sympathetische 
magie. — 

Men ging wonen in loofhutten omdat de huizen taboe waren. 
Wensinck zoekt de reden hiervoor in ’t feit, dat tijdens deze critieke periode 
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de menschen beschermd moeten worden tegen booze machten, die in 
de gewone verblijfplaatsen tegenwoordig zijn. — 

Door een mondelinge mededeeling van Prof. v. d. Leeuw werd mijn 
aandacht bij vernieuwing gevestigd op het feit, dat waarschijnlijk — blijkens 
onderzoekingen omtrent de vorm van de hieroglyph voor Opper-Egypte, — 
de loofhut (of althans een hut van vlechtwerk) was het praehistorische 
woonhuis. — Dan zou dus de loofhut zijn dat woonverblijf, dat harmonieer- 
de met de natuur, op zich zelf ook eigenlijk nog een stukje natuur. Later 
ging de mensch met behulp van allerlei uitvindingen en andere middelen 
zich geriefelijker in huizen inrichten. Zou — indien dit waar is — de ge- 
dachte te gewaagd zijn, dat de mensch in de critieke overgangstijd, waarin 
de beslissing over de vruchtbaarheid voor de komende tijdkring valt, 
waarin dus de natuur a.h.w. wacht op den zegen der godheid — dat dan 
de mensch het woonhuis, alseen product der cultuur, verlaat, en weer gaat 
wonen in het oude, met de natuur harmoniëerende, praehistorische 
verblijf? Zoo gezien, zou dus de mensch zich dan nog eens welbewust 
inschakelen in het natuurleven, hopende, daarmee ook deel te krijgen aan 
de zegen, die der natuur ten deel zou vallen. 

Kristensen ĳ) zegt ergens, handelende over de loofhut in Egypte: 
„wie over oorsprongen spreekt, heeft vrij spel’. — Daarom wil ik geens- 
zins beweren, dat het daarboven gezegde juist is, maar mijn doel was om 
in te leiden in een klein onderdeel der Israëlietische feestgeschiedenis 
en ik hoop duidelijk gemaakt te hebben, dat de feesten en feestgebruiken 
een zeer gecompliceerd karakter dragen, dat ons waarschuwt en weerhoudt 
al te gauw theoriën als juist te aanvaarden en ons tot voorzichtigheid in 
dezen noopt. — 


Groningen. A. R. HULST. 


1) W. B. Kristensen, De loofhut en het Loofhuttenfeest in 
A Egyptischen cultus. (Med. d. Kon. Akad. Wet. Afd. Letterk. 56 B. 
no. 6, 1923). 
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Kerkhistorische Studie in Nederland 
in de laatste kwart-eeuw 


Dit artikel wil niet gesmaakt, doch geraadpleegd zijn. Het is geen 
catalogus testium veritatis, evenmin een complete magazijn-inventaris, 
doch bedoelt te oriënteeren over de laatste kwart-eeuw kerkhistorische 
studie in Nederland, dus vanaf het jaar 1900, een inderdaad ietwat grillige 
caesuur. Wie bij de lezing een boek of branche mist, of ook een hem 
bevrienden of dierbaren auteur zijn volle maat niet acht toegemeten, 
opene niet aanstonds een impugnatorium, wijte dit ook niet aan igno- 
rantia, parti-pris of erger, doch beseffe dat bij de sympathieke uitnoodi- 
ging tot het schrijven van deze bijdrage de uitdrukkelijke wensch der re- 
daktie was gevoegd dat uiterste beknoptheid betracht zoude worden. 
Ergo pretendeert deze wel zeer kwetsbare bijdrage in geen enkel opzicht 
ook maar bij benadering volledig te zijn, en tot den nurkschen criticus 
zij aanstonds de uitnoodiging gericht het dan elders maar beter te doen. 


Ik stel mij voor de stof in vijf gedeelten te behandelen: I. Inleiding; 
II. Oudste Christendom; III. Middeleeuwen; IV. Hervormingstijd; V. Nieuwere 
tijd. Men houde wel in het oog, dat ik dus uitsluitend over Noord-Neder- 
landsche auteurs handel, en wel in de voornaamste plaats, als schrijvende 
voor de „Vox Theologica’’, over Protestantsche ä}. 

INLEIDING. — In het jaar 1gro is de tweede druk verschenen van 
een boekje, onmisbaar voor ieder, die de kerkgeschiedenis wil beoefenen: 
dr. J. G. R. Acquoy, „Handleiding tot de kerkgeschiedvorsching en kerk- 
geschiedschrijving’’, die door dr. F. Pijper is bezorgd, en waarvan een derde 
herziene en bijgewerkte druk uiterst gewenscht zou zijn. Hiernaast nu is 
te raadplegen: dr. L. Knappert, „Bibliografische inleiding tot de theologie’’ 
(1924), dat een uitnemend register heeft, en voorts het bekende „Reper- 
torium’ van L. D. Petit, door mej. dr. H. J. A. Ruys tot 1920 bijgewerkt; 
hierin vindt men de titels van verhandelingen in tijdschriften verschenen. 
Het „Nederlandsch Archief voor Kerkgeschiedenis’ biedt jaarlijks 
achter in elk deel een „Overzicht van geschriften betreffende de Neder- 
landsche Kerkgeschiedenis’’, en de „Uit de kaartenkast’”’ in Nieuwe Theol. 
Studiën wijst ook op menig pas verschenen historisch boek. Wouter Nijhoff 
en M. E. Kronenberg gaven een lijvige „Nederlandsche Bibliografie van 
1500—1540'’, met 3 aanvullingen (1923—1930), terwijl de „Catalogus van 
boeken in Noord-Nederland verschenen van den vroegsten tijd tot op heden 
(IL. Godgeleerdheid; VI. Geschiedenis en Aardrijkskunde)” (rgrr) nog altijd 
een waardevol hulpmiddel is. In dit verband wil ik ook wijzen op den 
Pamfletten-Catalogus van dr. W.P. C. Knuttel (9 din. in 11 banden, loopende 
over de jaren 1486—1853), inde jaren 1889—1916verschenen,opdeThysius- 
en Univ. bibl.-pamfletten te Leiden door Petit—Ruys beschreven (3 din. 
18821925), en op J. F. van Someren, die de titels van pamfletten „niet 
voorkomende in afzonderlijke gedrukte catalogi der verzamelingen in 
andere openbare bibliotheken’, in 2 din., van 1915—1922, uitgaf. 


1) Om plaatsruimte te winnen vermeld ik bij den titel van een boek alleen het jaar 
van uitgave en laat ik de plaats en naam van den uitgever weg. 
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Handboeken over algemeene Kerkgeschiedenis zijn er in de laatste 
vijf-en-twintig jaren verscheidene verschenen. Van protestantsche zijde 
noem ik: dr. F. Pijper, „Beknopt handboek tot de geschiedenis des Christen- 
doms” (1924), van roomsch-katholieke zijde hebben wij: P. Albers, „„Hand- 
boek der algemeene kerkgeschiedenis’ (1926), W. Nolet, „Beknopt 
handboek der kerkgeschiedenis’ (1926) en J. de Jong, ‚„Handboek der 
kerkgeschiedenis, I, tot het jaar 1304’ (1929), terwijl dr. P. A. Klap, 
J. H. Landwehr, dr. A. Troelstra, dr. E‚L . Smit en anderen leerboeken van 
meer populairen aard het licht deden zien. Von Schubert's „Grundzüge 
der Kirchengeschichte’’ werden door dr. J. C. Roose in 1926 in het Neder- 
landsch vertaald, terwijl onder toezicht van dr. H. M. van Nes het duitsche 
werk van dr. B. Rogge als „Het Christendom in Woord en Beeld’, ín 
het Nederlandsch bewerkt, is verschenen. 

Over de vaderlandsche Kerkgeschiedenis staan dr. F. Reitsma, 
„Geschiedenis van de Hervorming en de Hervormde Kerk der Nederlanden’, 
door dr. J. Lindeboom in derden druk bewerkt (1916 — een vierde druk 
zal eerlang verschijnen!), en dr. L. Knappert, „Geschiedenis der Ned. Herv. 
Kerk gedurende de 16de en 17de eeuw (I), en 17de en 18de eeuw (II)’ 
(19rr—19g12), als werken van algemeenen aard — op bijzondere onder- 
deelen kom ik nog terug — in de rij vooraan. De „Geschiedkundige Atlas 
van Nederland’ waarin men o.a. kerkelijke indeelingen, kloosters, nieuwe 
bisdommen enz. in de verschillende tijdperken vindt aangewezen en be- 
schreven, heeft een onderdeel getiteld „De Geref. Kerk onder de Republiek 
omstreeks het midden der 18de eeuw’, door dr. L. Knappert en A. A. 
Beekman, in 1927 bewerkt. 

Over het oude schrift en de archieven is veel gepubliceerd. Dr. A. 
Hulshof gaf ons „Deutsche und Lateinische Schrift in den Niederlanden, 
1350—1650’’ (1918), dr. H. Brugmans en dr. O. Oppermann, „Atlas der 
Nederlandsche Palaeographie’’ (1909) en dr. S. G. de Vries, „Album 
Palaeographicum’”’ (19ro). De archivaris der Ned. Herv. Kerk, dr. L. W. 
A. M. Lasonder doet, evenals zijn voorganger dr. G. A. Hulsebos, elk jaar 
een „Verslag van inventarisatie der archieven van de Ned. Herv. Kerk’’ 
verschijnen, terwijl F. S. Knipscheer met het indiceeren van kerkelijke 
archivalia onvermoeid voortgaat. Geregeld verschijnen: „Verslagen omtrent 
’s Rijks oude archieven’. Ons oog wordt heengetrokken naar die lange rij 
groene banden,de „Rijks Geschiedkundige Publicatiën’’, degrooteendeikleine 
serie, een verrassend rijke bron. Resultaten van archief-studie zijn in de 
laatste kwart-eeuw ook neergelegd in tijdschriften als: Ned. Archief voor 
Kerkgeschiedenis (meer dan een eeuw oud!), Bijdragen voor Vaderl. 
Geschied. en Oudheidk., Archief v. Zeeland, Tijdschrift voor Geschie- 
denis, Archief v. h. aartsbisdom Utrecht, en dat van Haarlem, His- 
torisch Tijdschrift, Bijdr. en Mededeel. v. h. Historisch Genootschap te 
Utrecht, Studiën, Het Boek, Oud-Holland, Geref. Theol. Tijdschrift, Stemmen 
voor Waarheid en Vrede (dr. A. W. Bronsveld!), Studia Catholica, Stemmen 
des Tijds, Bossche Bijdragen, Nederl. Archievenblad, Gelre e.a. en in de ver- 
schillende Jaarboekjes’’, terwijl de resultaten van een systematisch 
onderzoek naar archivalia in het buitenland zijn gepubliceerd. Over de 
beschavingsgeschiedenis van Nederland gaf dr. H. Brugmans ons in 1928 
een interessant boek; over de „Nederlandsche Volkskunde” schreef 
dr. Jos. Schrijnen (1915—1916), en dr. L. Knappert handelde over,, Het 
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zedelijk leven onzer vaderen in de 18de eeuw” (rgro). Wie zich 
eens rustig bezinnen wil op wat geschiedenis” is, zal dr. J. C. Breen’s 
artikel Nederlandsche historiographie van Gereformeerde zijde in 
de 17de en 18de eeuw” (in: Christendom en Historie, 1925), dr. 
J. Lindeboom, „Honderd jaren kerkgeschiedenis naar honderd jaren 
Archief” (in: Ned. Archief v. Kerkgeschiedenis, N.S., Di. XXII, 1929), 
en vóór alles dr. J. Huizinga ,Cultuurhistorische Verkenningen’ (1929) 
met vrucht ter hand nemen. 

II. HET OUDSTE CHRISTENDOM. — Het spreekt vanzelf dat ik 
de studiën over het Nieuwe Testament en de oud-christelijke Letterkunde 
hier stilzwijgend voorbij ga. Maar ik moet wel wijzen op die mooie publi- 
catie „Oud-Christelijke Geschriften’, vertalingen in het Nederlandsch, 
in 1907 onder dr. H. U. Meyboom aangevangen en met taai geduld steeds 
voortgezet. Ook dr. J. A. Cramer en dr. G. A. van den Bergh van Eysinga 
hebben hieraan medegewerkt; de laatste publiceerde ook een boek „Voor- 
christelijk Christendom’ (1918), en ging na in hoeverre er sporen van 
„Indische invloeden op oude christelijke verhalen’ (19oo) zijn aan te 
wijzen. Dr. J. de Zwaan schetste „Antieke cultuur om en achter het 
N. Testament’ (1916, 1918°), voorts „Het imperialisme van den oud- 
christelijken geest’ (1919), en dr. D. Plooy heeft met zijne „Diatesseron’’- 
studiën (1923 en daarna) in binnen- en buitenland de aandacht getrokken. 
Dr. Jos. Schrijnen schreef „Uit het leven der oude Kerk’ (1919), dr. C. E. 
Hooykaas over „De oud-christelijke ascese’ en dr. H. A. van Bakel over 
„De geschiedenis van het oudste Christendom’’ (1910). 

De studie der Katakomben te Rome werd vooral door dr. F. Pijper ter 
hand genomen, en samen met den heer Jan Diepen heeft hij niet alleen 
de katakombenstichting te Valkenburg (L.) voorbereid en ons inzicht 
over die oude monumenten van het Christendom verhelderd, maar hij 
heeft ook leerlingen gevormd, die zich aan de studie derzelve of aan- 
verwante gebieden hebben gewijd. Ik denk aan: dr. H. T. Oberman, „De 
oud-christelijke sarkophagen en hun godsdienstige beteekenis’ (1911), 
dr. E. L. Smit, „De oud-christelijke monumenten van Spanje’ (1916) 
en dr. J. W. Bakhuizen v. d. Brink, „De oud-christelijke monumenten 
van Ephesus’ (1922). — Over den apologeet Minucius Felix bezitten wij een 
commentaar van dr. J. van Wageningen (1923); over het heidendom bij Ter- 
tullianus een proefschriftvandr.F.W.C.L. Schulte(1922) ende bekende brief - 
wisseling tusschen Plinius en Trajanus is behandeld door dr. J. J. Hartman 
in zijn „Honderd jaar geestelijk leven in den Romeinschen Keizertijd’ 
(1918), een even leesbaar boek als „De Avondzon des Heidendoms’’ (1910). 
„Julianus’ afval van het Christendom’’ maakte dr. W. Koch tot object 
van studie (Ned. Archief v. Kerkgesch. N.S., Dl. XIX). Dr. M. J. Pattist 
promoveerde over: „Ausonius als Christen” (1925) en dr. P. J.G. A. Hendrix 
over: „De Alexandrijnsche haeresiarch Basilides’” (1926). Het is vooral 
Augustinus, die ook in Nederland bestudeerd werd. Dr. Th. L. Haitjema 
promoveerde over „Augustinus Wetenschapsidee’’ (1917), dr. F. Muller 
oreerde over zijne „Confessiones” (1gzr), die door dr. A. Sizoo en dr. J. 
Fernhout in het Nederlandsch zijn vertaald (1928-1929). „Over het Gods- 
rijk’ van Augustinus gaf dr. H. T. Karsten een studie in het licht (1914), 
terwijl het „,Augustinus-nummer’’ van de „Studia Catholica (Mei 1930)” 
wel in bijzondere mate de aandacht verdient. Dr. C. H. van Rhijn schreef 
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over ‚Martinus van Tours’ (tweede druk, 1907); dr. J. J. Woldendorp over 
Athanasius’ „De incarnatione”’. Over „De vrouw in het oud-christelijke 
gemeente-leven’’ promoveerde in 1913 mej. dr. A. C. E. Gerlings. 

II. DE MIDDELEEUWEN. — Op het domein der middeleeuwen 
is ook allerlei van belang te vermelden. Behandelde dr. H. Brugmans het 
geheele onderwerp in zijn boek „De Middeleeuwen’ (1915), over bepaalde 
onderwerpen uit het „,Middeleeuwsch Christendom’ zagen studiën van 
dr. F. Pijper het licht. De reeds vóór 1900 aangevangen arbeid over „Boete 
en Biecht’”’ zette hij voort, doch verrijkte onze boekenschat bovendien nog 
met: „De vereering der H. Hostie, De Godsoordeelen’’ (1907); „De Heiligen- 
vereering’”’ (1911); „de Kloosters’ (1916). Over dit laatste onderwerp zijn 
ook boeken van pater J. Sassen (1922), Hubertus van Groessen (1926), 
dr. A.H.L. Hensene.a. (klooster te Egmond, 1929),Maria Hüffer (devrouwen- 
abdijte Rijnsburg, 1922), voorts ‚,„Monnikenleven”’ (1923°) van Vincent Cleer- 
din verschenen. Even onderhoudende als betrouwbare lectuur zijn de twee 
bundels,, Schetsenuitde Middeleeuwen’ (1900—1914) vanmr. S. Muller Fzn.; 
droge maar zeer bruikbare kost zijn zijne regesten en catalogi en verslagen 
van kerkvisitatiën; een prachtwerk is zijn „De Dom van Utrecht” (1906). 
„Neerland’s Heiligen in vroeger eeuwen’ (1898—1gor) en ‚Maria’s 
Heerlijkheid in Nederland” (1904—1915) vonden een alleszins bekwamen 
beschrijver in pater J. A. F. Kronenburg. Dr. C. G. N. de Vooys handelde 
over „„Middeleeuwsche legenden en exempelen”’ (1900), dr. K. O. Meinsma 
over de ,Middeleeuwsche bibliotheken’ (1902) en beschreef in 1924 den 
indruk dien ‚de Zwarte Dood, 1347—1352’’ in de Middeleeuwen heeft 
gewekt. Dr. M. C. Slotemaker de Bruine teekende „Het ideaal der na- 
volging van Christus ten tijde van Bernard van Clairveaux''’(1926); dr. 
C. H. E. Ebbinge Wubben lichtte ons in over „,Middelnederlandsche 
vertalingen van het Oude Testament’ (1903), dr. J. A. N. Knuttel over 
„Het geestelijk lied in de Nederlanden voor de Kerkhervorming’’ (1906), 
dr. G. C. W. Görris, „„Denkbeelden over oorlog en bemoeiingen voor vrede 
in de elfde eeuw”’ (1912); dr. W. J. M. Mulder over „Dietrich von Nieheim’’ 
(1907). — De arbeid door dr. W. Mollen dr. J. G. R. Acquoy over de Windes- 
heimer-Kloostervereeniging en de Broeders des Gemeenen Levens eerst 
recht aangevat werd voortgezet. Dr. W. J. Kühler publiceerde niet alleen 
zijn: „Johannes Brinckerinck en zijn klooster te Diepenveen’ (1908), 
maar ook „Levensbeschrijvingen van devote zusters te Deventer’ (in 
Archief Gesch. aartsbisdom Utrecht, Dl. 36); dr. D. de Man en dr, 
A. G. M. van de Wijnpersse onderzochten de geschriften van Heinrich 
Suso, Tauler, Ruusbroec, Eckhart e.a; dr. W. J. Aalders gaf ons zijn 
„Groote Mystieken’’ (1913—1914) en ‚„Mystiek”’ (1928), en van de „Imi- 
tatio’’ van Thomas à Kempis verschenen niet alleen vertalingen door dr, 
Is. van Dijk (1906, 19305), dr. B. Wielinga (1926), en een Friesche (1929), 
maar dit boekje is thans ook nog het middelpunt van een fellen literairen 
strijd. Wie is de auteur? De kwestie door dr. Paul Hagen en dr. Albert 
Hyma opnieuw weder aan de orde gesteld heeft vele pennen in beroering 
gebracht. De Jezuïet dr. Jac. van Ginneken heeft de resultaten van uit= 
gebreide en scherpzinnige studiën dezer dagen nedergelegd in een boek 
„De Navolging van Christus of het Dagboek van Geert Groote’ (1930), 
een hypothese die velen echter nog niet bewezen achten. Het is vooral 
de dominicaner dr. J. V. de Groot geweest, die het leven en de werken 
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van Thomas van Aquino meerdere bekendheid in Nederland heeft gegeven, 
terwijl de 7ooste gedenkdag van het sterven van Franciscus van Assisi 
tal van geschriften en artikelen heeft opgeleverd, waarvan men de 
belangrijkste genoemd vindtin: Ned. Archief v. Kerkgesch., N.S., DI. XIX 
(1926), blz. 297—298. Het Herfsttij der Middeleeuwen’ schilderde dr. 
J. Huizinga ons in een meesterlijk boek (1919, 1921°, 1928°), dat reeds 
in vele vreemde talen is overgezet. 

En zoo komen wij aan de voorbereiding voor de Hervorming. Over de 
„Questierders van den Aflaat”’ handelde schrijver dezes in zijne dissertatie 
(1909), in aansluiting aan de werken van den Zuid-Nederlander 
dr. Paul Fredericq; pater G. A. Meijer gaf in het licht „De Aflaten’’ (1922) 
en „„Zwolsche Aflaatbrieven’' (1922). Over het probleem der Renaissance 
heeft dr. J. Huizinga zich uitgelaten in zijne „Tien Studiën’ (1926) en dr. 
G. J. Hoogewerff heeft ons in zijn „De ontwikkeling der Italiaansche 
Renaissance’ (1922) een uitnemend boek geschonken, door zijn „Felix 
Roma’ (1928) geëvenaard. Trouwens de ‚„Mededeelingen van het Neder- 
landsch Historisch Instituut te Rome’, die onder zijne leiding worden 
uitgegeven, zijn heel belangrijk en verdienen de aandacht van alle theol. 
studenten. Over „Erasmus, zijne theologie en godsdienstig gemoedsbe- 
staan’’ promoveerde dr. J. Lindeboom in 19og, en over Erasmus’ schreef 
dr. J. Huizinga een veel geprezen en gelezen boek (1924). Het Humanisme, 
dat zeer sterk prof. Pijper's belangstelling had, vond in dr. J. Lindeboom 
een ernstig beoefenaar, getuige zijne werken Het Bijbelsch Humanisme 
in Nederland’ (1913) en „Humanisme en Reformatie’ (1919). In 1gor 
handelde dr. J. Prinsen over „Gerardus Noviomagus”, in rgii dr. H. E. 
J. M. van der Velden over ‚,Rodolphus Agricola’, en in 1917 dr. M. van 
Rhijn over „Wessel Gansfoort’’, die ook diens „Impugnatorium’’ (1919) 
uitgaf en zijn „invloed’ en ‚avondmaalsleer’ nader beschreef (Ned. 
Archief v. Kerkgesch., N.S., Dl. XX). 

IV. DE HERVORMINGSTIJD. — Het jaar 1917 bracht ook in Neder- 
land een vloed van lectuur over Maarten Luther, waarvan ik een verslag 
gaf in „„Lutherstudie’’ (Stemmen des Tijds, Nov. 1927) en in ‚Ned. Archief 
v. Kerkgeschiedenis, N.S., Dl. XIV (1918), blz. 341—346’’, waarheen 
ik kortheidshalve verwijs. In een „Gedenkschrift werd in 1929 de wording 
van Luther’s Kleine Catechismus’ herdacht. Over de ‚anthropologie 
van Zwingli’ promoveerde in 1905 dr. G. Oorthuys; schrijver dezes handel- 
de over „Zwingli in Holland” (Zwingliana, Bd. III) en gaf uit „De Avond- 
maalsbrief van Cornelis Hoen, 1525’ (1917). „„Calvijn’s invloed op de 
Reformatie in de Nederlanden?’ (rgor) beschreef dr. F. L. Rutgers; dr. 
A. H. de Hartog gaf „Noodzakelijke aanvullingen tot Calvijn's Institutie’’ 
(1911—19g12), dr. J. Cramer behandelde „De Heilige Schrift bij Calvijn’ 
(1926), dr. Th. L. Haitjema Calvijn en Kerkrecht”’ (Christendom en 
Historie, 1925), dr. P. J. Kromsigt, „Het Kerkbegrip van Calvijn’ (Onder 
Eigen Vaandel, 1927), en dr. S. P. Dee promoveerde in 1918 over het 
„Geloofsbegrip van Calvijn’. Dr. H. de Vries de Heekelingen publiceerde, 
in 2 deelen, interessante documenten onder den titel „Genève, pépinière 
du Calvinisme hollandais’ (1g2r, 1924). Vertalingen van commentaren 
van Calvijn alsmede van dr. E. Doumergue's bekende fransche werk 
„Jean Calvin’ zagen het licht. De ontwikkeling van Bucer’s Praedestinatie- 
gedachten werd geschetst door dr. J. W. v. d. Bosch (1922). Dr. H. H. 
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Kuyper schreef „Het zedelijk karakter der Reformatie gehandhaafd’ 
(1912). Het wezen van „het Gereformeerd Protestantisme’ trachtte 
schrijver dezes in zijne Leidsche oratie te karakteriseeren (1914), hetgeen 
dr. J. W. Pont deed voor „het Lutheranisme’ (1915). Over de ketters’ 
schonk dr. J. Lindeboom ons een standaardwerk onder den titel „„Stief- 
kinderen van het Christendom’ (1929). 

Over „Het ontstaan en de vestiging van het Protestantisme in de 
Nederlanden” (1924) schreef dr. L. Knappert, en dezelfde eveneens over 
‚De opkomst van het Protestantisme in een Noord-Nederlandsche stad 
(Leiden)’’ (1908); over „kerkgeschiedenis van Noord-Nederland tot 
1581’ (19oo) de roomsch-katholiek H. J. A. Coppens, terwijl dr. Gisbert 
Brom en dr. A. H. L. Hensen ‚„Romeinsche bronnen voor den kerkelijken 
en staatkundigen toestand der Nederlanden in de 16de eeuw’ (1922) 
in het licht gaven. Dr. F. C. Wieder schreef over „De schriftuurlijke 
liedekens’”’ (1900) en dr. P. Leendertz over „Het Geuzenliedboek’ (1925). 
Zoowel dr. J. W. Pont's „Geschiedenis van het Lutheranisme en de Neder- 
landen tot 1618” (rgrtr), als mr. J. Loosjes’ boek onder soortgelijken 
titel verschenen en diens „Luthersche weldadigheid’ (1924), ‚Naamlijst 
van Luthersche predikanten’ (1925) en „Lutherschen en Remonstranten 
in den tijd van de Dordtsche Synode” (1926), alsmede de publicatiën in 
„Nieuwe Bijdragen tot kennisvan het Lutheranisme in de Nederlanden” en 
„Jaarboekder Vereeniging voor Nederlandsch-LutherscheKerkgeschiedenis’’ 
verdienen de aandacht. Het is dr. F. Pijper geweest, die samen met den 
doopsgezinden hoogleeraar dr. S. Cramer de „Bibliotheca Reformatoria 
Neerlandica’ in ro deelen heeft uitgegeven (1903—1914), waarin ge- 
schriften uit den tijd der Hervorming, dus ook doopsgezinde, staan af- 
gedrukt. Dr. J. W. Pont opende in 1929 een serie ‚De Luthersche Kerken 
in Nederland’’ met de uitgave van haar eerste belijdenisschrift, de Ant- 
werpsche Confessie. F. S. Knipscheer handelde over „invoering en waar- 
deering der Gereformeerde belijdenis in Nederland’ (1908), welke door 
dr. F. J. Los opnieuw is uitgegeven en toegelicht (1929). Dr. G. Oorthuys 
vergeleek de leer van God en Mensch bij: Anastasius Veluanus—Bullinger 
— Calvijn (1919). Over den „„authentieken tekst der liturgische geschriften’’ 
werden verhandelingen gewisseld tusschen dr. H. H. Kuyper en dr. M. A. 
Gooszen en dr. L. A. van Langeraad (om 1902), terwijl dr. W. J. Aalders 
de ‚symbolische en liturgische geschriften der Ned. Herv. Kerk’’ besprak 
in ‚Pro Ministerio’ (1919). De geschiedenis der Nederlandsche Bijbel- 
vertaling vond een beschrijver in H. van Druten, de „Doopspraktijk’’ 
in dr. H. J. Olthuis (1908), de ‚„Arme-zorg te Leiden” in dr. Chr. Ligten- 
berg (1908), de „Weezenverpleging’’ in dr. J. D. Smidt, het gevangenis- 
wezen in A. Hallema. Het kerkhistorisch gezelschap van studenten te 
Leiden S.S.S. gaf twee bundels studiën uit (1906, 1914). Dr. F. Pijper schreef 
over ‚„Martelaarsboeken’’ (1924), dr. W. P. C. Knuttel zette de uitgave 
van de „Acta der Zuid-Hollandsche particuliere synoden’ voort tot 1700 
(1908—1916), en monographieën over Jan de Bakker verschenen van de 
hand van J. W. Gunst en J. Smit (1925), over Wendelmoet Claesdochter 
van Monnikendam van dr. J. C. van Slee, J. Smit en mej. Joh. W. A. 
Naber (1927). — Toen in 1918 de Synode van Dordrecht werd herdacht 
publiceerde dr. H. Kaajan, die reeds over de „Pro-acta”’ in 1914 was ge- 
promoveerd, een goed gedocumenteerd boek hierover. Nog veel meer ge- 
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schriften aan deze synode gewijd zagen bij deze gelegenheid het licht 
(zie: Ned. Archief v. Kerkgesch., N.S., Dl. XV, blz. 327). Op het gebied 
van het Remonstrantisme verscheen dr. H. IJ. Groenewegen „De Remon- 
strantie’’ (1gro), verder het „Gedenkboek bij het 3oo-jarig bestaan der 
Remonstrantsche Broederschap’’ (1919), met bijdragen van dr. G. J. 
Heering en anderen. De geschiedenis der Doopsgezinden werd bestudeerd 
vooral door dr. W. J. Kühler en K. Vos; de eerste gaf resultaten van zijn 
onderzoek in „Doopsgezinde Bijdragen’ (1916 v.v.) en de laatste schreef 
een monographie over ‚,„Menno Simons’ (1914). Het Socinianisme werd 
beschreven door dr. W. J. Kühler (1912) en dr. J. C. van Slee (1912); het 
Baptisme door dr. G. A. Wumkes (1922); de Oud-Katholieken door J. H. 
Berends, en in hun Gedenkboek” (1723—1923) en door dr. F. C. de Vries 
in zijne dissertatie „Vredespogingen tusschen de oud-bisschoppelijke 
Cleresie van Utrecht en Rome” (1930). — De school van prof. Rengers 
Hora Siccama te Utrecht stortte zich op de bestudeering van de kwestie 
der kerkelijke goederen (deze zelf over die in Utrecht (1905); mr. B. M. de 
Jonge van Ellemeet in Zeeland (1906); mr. J. F. van Beeck Calkoen in 
Holland (rgro) en mr. L. J. van Apeldoorn in Friesland (1915). Dr. J. 
Th. de Visser teekende in drie kloeke deelen de verhouding van „Kerk 
en Staat’ (1926—1927) en dr. W. Bouwman gaf ons „Kerkelijke Tucht’’ 
(1912) en „Gereformeerd Kerkrecht’”’ (1928); dr. J. de Jong handelde 
over „De voorbereiding en constitueering van het kerkverband der Ned. 
Geref. Kerken in de 16de eeuw (1orr) en dr. H. C. Rutgers over „Kerkelijke 
Deputaten’ (rgrr). 

Op het gebied van het Universiteitswezen kunnen wij wijzen op: 
dr. P. C. Molhuysen, „Bronnen tot de geschiedenis der Leidsche Universi- 
teit’ (7 din, 1913—1924), dr. A. Eekhof, „De theologische faculteit te 
Leiden in de 17e eeuw’ (1921), „Pallas Leidensis’’ (1925), en „Album 
Studiosorum Lugd. Batav.’ (1925), dr. J. Huizinga, in: „Academia 
Groningana’’ (1916), dr. J. Lindeboom, „Het notulenboek der Groninger 
theol. faculteit gedurende de rgde eeuw (Ned. Archief v. Kerkgesch., 
N.S., DI. XVI) en „Album Studios.” (1915), dr. J. C. van Slee, „Illustre 
school te Deventer’ (1916), mr. P. J. Idenburg in : „Van Athenaeum tot 
Universiteit'’ (Amsterdam 1927), en „Album Academicum’”’ (1913); voorts 
„Album Studios’ van Harderwijk (1904) en de uitgaven die zijn uitgekomen 
bij gelegenheid van het 5o-jarig bestaan der Vrije Universiteit (,,Opgaven’'; 
„Wetenschappelijke Bijdragen’). Over de hedendaagsche studie in de 
theologie in Duitschland, Engeland en Frankrijk kan men lezen in: Jaar- 
boekjes voor het Prot. Theol. Onderwijs, 1928, 1929, 1930. — De „Nederland- 
sche vluchtelingenkerken in de ró6de en 17de eeuw’ werden in 1909 
beschreven door dr. A. A. van Schelven, die ook ‚de Kerkeraadsprotocollen, 
1560—1563, der Londensche gemeente’ publiceerde (1gzr) en ons „Om- 
vang en invloed der Zuid-Nederlandsche immigratie’ aanwees (1919). 
De Nederlandsche gemeente te Londen is ons nog nader bekend geworden 
door de dissertatie van dr. M. Woudstra (1908). 

Over de geschiedenis der „„Handelskerken’’ in Oost- en West-Indië 
kan men lezen bij dr. L. Knappert ‚„Handelskerken’’ (1928), bij dr. C. W. 
Th. van Boetzelaer van Dubbeldam De Gereformeerde Kerken en de 
zending in Oost-Indië in de dagen der O.-I. Comp.” (1906), en in de 
Geschiedenis, en Bouwstoffen en Atlas over N. O. Indië, door J. Mooy. 
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Dr. J. W. Samberg schreef een dissertatie over Smyrna’ (1928) en C. 
Wessels, „De geschiedenis der R.K. missie in Amboina’ (1926). Dr. L. 
Knappert handelt over de Nederl. Bovenwindsche Eilanden in de 18de 
eeuw, in De West-Indische Gids’. Over Noord-Amerika handelde 
schrijver dezes in: „De Hervormde Kerk in Noord-Amerika'' (1913) en 
„Jonas Michaëlius’’ (1926), alsmede over de Goudkust, in: „J.E. J. Capitein’’ 
(1917), en dr. J. van Hinte over „Nederlanders in Amerika’ (1928); C. 
Spoelstra, dr. S. P. Engelbrecht, dr. H. D. van Broekhuizen en dr. H. H. 
Kuyper gaven boeken over kerken in Zuid-Afrika. De beide Encyclopae- 
dieën over Oost- en West-Indië bevatten bovendien een schat van kerk- 
historische gegevens. — Ook het kerkelijk leven in bepaalde gewesten 
en steden van ons land vond bestudeering: dr. G. A. Wumkes over „De 
Geref. kerk in de Ommelanden” (1904); dr. Sj. Cuperus over ‚de Herv. 
kerk in Friesland” (1916 v.v.); mr. J. Loosjes over Ameland (1912); mr. 
J. G. C. Joosting en dr. L. Knappert „Schetsen over Drentsche kerkge- 
schiedenis’ (1916) en mr. B. M. de Jonge van Ellemeet (in: Ned. Archief 
v. Kerkgesch., N.S., DI. XIII—XV); H. W. Heuvel over den Achterhoek; 
dr. J. S. van Veen over Gelderland (in: Gelre’); dr. W. Meindersma over 
’s-Hertogenbosch en Brabant (1909 en rgrr); dr. A. A. van Schelven over 
Zeeland („De bewerking van een piëtistisch getinte gemeente’, 1914, 
„Zeeuwsche mysticisme’ (1916); dr. J. de Hullu en J. N. Pattist over 
Zeeuwsch-Vlaanderen. Over Amsterdams kerkelijk leven kregen wij 
boeken en artikelen van dr. G. J. Vos, dr. F. J. Los en R. Dijkstra; over de 
Remonstr. gemeente aldaar van H. C. Diferee (1930); over 's-Gravenhage 
van dr. E. J. W. Posthumus Meyes en J. Smit; over Rotterdam van dr. 
H. Y. Groenewegen en J. H. Landwehr; over Deventer van dr. J. C. van 
Slee; over Den Briel van dr. C. Veltenaar; en nog vele andere meer. 
Naast de beide biografische woordenboeken: I. van dr. P. C. Mol- 
huysenendr.P. J. Blok (rorr v.v.), en II. dr. J. P. de Bie en mr. J. Loosjes 
(voortzetting van het: Protestantsch Vaderland), waarnaast nog dr.W. 
J. Aalders „de Kerk” is te noemen (1919) en de „Christelijke Encyclo- 
paedie” (1925 v.v.), die ook historisch-theologisch georiënteerd is, ver- 
schenen verscheidene monographieën als: dr. A. F. Krull, „Jacobus 
Koelman” (1gor), dr. A. C. Duker, „Gisbertus Voetius’ (1897—I1914), 
dr. H. A. van Andel over Voetius’ Zendingsleer”’ (1912), J. H. Maronier 
„Jacobus Arminius’ (1905), dr. W. P. C. Knuttel, „Balthasar Bekker’ 
(1906), H. H. Barger, ‚J. Scharp’ (1906), dr..M. J. A. de Vrijer, „Henricus 
Regius” (1917) en over „Petrus van Balen” (1928), dr. Th. Ruys, „Petrus 
Dathenus”’ (1919), dr. H. A. E. van Gelder, „C. P. Hooft” (1918), dr. W. 
A. P. Smit, „Jacobus Revius’ (1928), dr. Bruno Becker over „Coornhert’ 
(bouwstoffen) (1928), dr. P. C. Molhuysen, ‚„Hugo Grotius’’ (briefwisseling 
1597—1618) (1928), dr. G. P. van Itterzon, „Franciscus Gomarus” (1929), 
F. S. Knipscheer, „Henricus Leo” (1929), dr. H. J. Honders, „Andreas 
Rivetus’’ (1930); voorts: dr. C. B. Hylkema, „Reformateurs’’ (1900,1902). 
Over de Joden in Nederland schreven Jac. Zwarts, S. Ph. de Vries Mzn., 
H. Poppers „Joden in Overijssel’ (1926), Izak Prins, ‚„De Maranen’' (1927) 
en vooral Sigmund Seeligmann, o.a. „Bibliografie en Historie’ (1927). 
Ook op het gebied van grafschriften, genealogische en heraldische ge- 
denkwaardigheden (,,Monumentenzorg’’; „Oudheidkundige Bond’; P. C. 
Bloys van Treslong Prins), kennis van het kerkzilver (Wapenheraut, 
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1909, 1914) en kerkenbouw (dr. P, J. H. Cuypers over r. katholieke (1914), 
dr. M. D. Ozinga over protestantsche kerken in Nederland (1929), alsmede 
Frans Vermeulen „Handboek t. d. geschiedenis der Nederl. Bouwkunst’, 
en over Oostersche kunst en miniaturen (dr. A. W. Byvanck en dr. R. 
Miedema) is veel gearbeid. — De Pilgrim Fathers-herdenking in Nederland 
in 1920 gaf aan dr. D. Plooy en mijzelf aanleiding om de geschiedenis 
dezer Engelsche ballingen te onderzoeken en uit de archieven te beschrijven. 
De Fransche kerken en haar invloed in Nederland vonden bestudeering bij 
Sam. Cler, Poujol, dr. F. J. Krop, mej. dr. C. Serrurier (over Pierre 
Bayle en Hollande (1912) en vooral Pascal) en bij de schrijvers in de 
‚„„Bulletin”’. 

Ruimte ontbreekt om de studiën die over het algemeen-geestelijk 
leven in Nederland handelen, of die op historisch-dogmatisch en liturgisch 
gebied liggen, thans ook maar bij benadering aan te duiden. 

V. DE NIEUWERE TIJD. — Het is de Utrechtsche hoogleeraar dr. 
S. D. van Veen geweest, die niet alleen een ‚Eeuw van worsteling’’ (de 19de) 
in 1904 heeft uitgegeven, maar ook het initiatief nam tot de uitgave van 
serieën over „Kerk en Secte’ en „Uit onzen Bloeitijd’’, de zoogenaamde 
Hollandia-drukkerij-uitgaven. Deze geschriften zijn meest van populairen 
aard, doch door alleszins bevoegde auteurs opgesteld. Het kerkelijk leven 
in onzen tijd werd beschreven door dr. L. Knappert in „Pro Ministerio’ 
(1919) en in zijn boek: ‚„Godsdienstig Nederland’ (1928); de „buitenkerke- 
lijke religie” door dr. J. R. Slotemaker de Bruine in „Pro Ministerio’ (1919), 
door mej. dr. Nic. Bruining „Geestelijke Stroomingen’’ (1923) en door 
H. Bakker, „Stroomingen en sekten van onzen tijd’, waarvan reeds een 
derde druk is verschenen. Dr. C. E. Hooykaas bundelde zijn artikelen 
„Godsdienstig leven in Nederland’ (1912) en dr. Th. L. Haitjema, dr. H. 
Schokking en dr. J. Chr. Kromsigt gaven hunne lezingen over: Anthropo- 
sophie, Theosophie en Christian Science uit (1929). Dr. G. P. Marang 
promoveerde over de „Zwijndrechtsche Nieuwlichters’’ (1909). 

Over het Réveil in Nederland schreven dr. L. Knappert en vooral 
Everard Gewin belangrijke studiën; dr. C. Tazelaar publiceerde „De jeugd 
van Groen’ (1905) en diens Schriftelijke natalenschap, 1808—1833'' 
(1925); dr. P. Smit schreef over „Minister v. d. Brugghen” (1913); dr. 
A. M. Brouwer over „D. Chantepie de la Saussaye’”’ (1905), dr. J. H. Sem- 
melink (1926) en K. H. Miskotte (1929) over „Prof. J. H. Gunning’’, wiens 
levensgeschiedenis en werken door zijn zoon dr. J. H. Gunning J.H.zn. 
thans onder veler bereik zijn gebracht; G. van Rijn en dr. P. D. Chantepie 
de la Saussaye over ‚Nic. Beets’ (1918); dr. J. Chr. Kromsigt, „Wilh. 
Schortinghuis’ (1904); dr. J. van Lonkhuyzen, „H. Fr. Kohlbrügge’’ 
(1905); G. D. Noordijk, „Ph. J. Hoedemaker”’ (1927); dr. G. A. Wumkes, 
„J- van Dijk Mzn.” (1917); J. H. Landwehr „J. H. Ledeboer” (1gro). 
dr. H. K. Boersema, „Allard Pierson’ (1924), dr. Th. L. Haitjema ‚Karl 
Barth’ (1926) en dr. M. van Rhijn over „A. J. Th. Jonker” (1929). In de 
„Levensberichten’’ van de „Maatschappij der Nederlandsche Letterkunde’ 
en van de „Kon. Academie van Wetenschappen te Amsterdam’ is ook 
menige voortreffelijke biographie verschenen. Over Afscheiding’ en 
‚„Doleantie’’ publiceerde dr. J. C. Rullmann eenige werken, die ook het 
leven van „Dr. A. Kuyper’ (1929) beschreef en diens Bibliographie gaf. 
Dr. V. Hepp schetste het leven van ‚„H. Bavinck” (1923), dr. J. C. Rullmann 
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dat van „F. L. Rutgers’ (1918); J. A. Wormser, Een schat in aarden 
vaten, 4 din. (1915—1g1ó6). Over de geschiedenis van het „Modernisme 
in Nederland” handelde dr. K.H. Roessingh en over het „Vrijzinnig Pro- 
testantisme"’ dr. J. Lindeboom (1930), dat ook in dr. K. F. Proost, dr. G. 
Horreus de Haas en dr. A. M. van Mourik Broekman even warme als kun- 
dige beschrijvers vond. Van confessioneele zijde zijn in „„Troffelen Zwaard’, 
„Onder Eigen Vaandel’ en „Geref. Theol. Tijdschr.’ menigmaal uitne- 
mende historische verhandelingen verschenen. Het ontbreekt mij aan plaats 
om uiteen te zetten welke bijdragen tot de kennis van den nieuweren tijd 
door roomsch-katholieke auteurs geleverd zijn: ik denk aan dr. Jac. 
van Ginneken, J. C. v. d. Loos, dr. Van Oppenraay, dr.J. F. M. Sterck, 
pater Kleyntjens, pater Friethoff, pater Bonaventura Kruitwagen, Desi- 
derius Franses en bovenal aan dr. Gerard Brom. — C. Höweler schreef 
een „Inleiding tot de muziekgeschiedenis’'’ (1928) en S. van Milligen 
„Ontwikkelingsgang der muziek van de oudheid tot onzen tijd’, die in 
1928 een derde druk beleefde. 

Wij gingen een langen weg en moesten miserabile dictu veel onvermeld 
laten. Op elk terrein is nog werk genoeg te doen, al is er, gelijk ge- 
bleken is, in de laatste kwart-eeuw veel uitgericht. Op! dan tot den arbeid, 
al wie vocatie heeft. Want beide is waar: ‚man musz die Tradition kennen, 
um der Gegenwart zu dienen und die Zukunft vorzubereiten’ }), en 
„vita posse priore frui, bis vivere dico” °). 

Leiden. Dr. A. EEKHOF. 


1) A. v. Harnack, Über die Sicherheit und die Grenzen ge- 
schichtlicher Erkenntnis, München 1917, S. 4. 

2) Die Christliche Welt, 21 Juni 1930, waarin Martin Rade's 
interessant artikel: „Lob der Geschichte’. 
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Kroniek. 


Wie als Kroniekschrijver zich tracht te verdiepen in wat er aan 
theologisch leven in Nederland omgaat, en vooral in de mogelijkheden 
van dat theologisch leven, wordt steeds meer overtuigd van het belang 
van de theologie als wetenschap. Niet alleen dat theologische bezinning 
en doordenking noodig zijn voor het predikantschap, dat ons levensdoel 
is, maar ook omdat een doordachte theologie noodig is voor de positie 
van het godsdienstig leven in onze cultuur. Als er meer besef was van deze 
situatie, zou er zeker meer vaart komen in ons theologische leven; het 
kan iemand verwonderen, dat, terwijl in geheel West-Europa het deint 
en golft, op alle terreinen van het leven, ook van het geestelijke leven, 
er zoo weinig krachtige stemmen gehoord worden uit den hoek van de 
theologie. Terwijl het toch in de theologie gaat om het centrale, om alles. 
Bewustwording van de theologische situatie, een doel, dat ook Vox 
Theologica’’ op bescheiden wijze wil dienen, is een eisch des tijds. Deze 
bewustwording zal leiden tot critiek, wat ook goed zal zijn, mits wij die 
critiek ook op ons zelf durven toepassen, uit die critiek zal moeten groeien 
de wil om te luisteren, naar andere theologen dan wijzelf, allereerst om ons 
standpunt beter te leeren verstaan, en naar het andere, vooral waar het 
in de theologie om gaat; en dan zal moeten komen de rustige, stoere arbeid, 
van enkeling en gemeenschap, om een theologie te bouwen. Wie zich een 
overzicht tracht te vormen van onze cultuur en van onze theologie, weet, 
dat er hard gewerkt moet worden. Het zou ons al zeer verheugend zijn, 
als onze „Vox Theologica’'’ ons door haar inhoud daarvan wist te ver- 
tuigen, dat theoloog zijn in onze dagen (trouwens, wanneer was het dat 
niet?) de plicht beteekent tot studie. 

Wij zijn in Nederland zoo gelukkig, dat ons theologisch leven mogelijk- 
heden biedt om theologie te beoefenen in samenwerking met anderen. 
Dat kan ook voor iemand beteekenen: een steun bij zijn eigen arbeid, 
voortdurende prikkeling, levende uitwisseling, kennismaking met nieuwe 
en oude inzichten. Wij moeten deze werkgemeenschappen hoog houden, 
en uitbuiten. Zij moeten meer zijn dan een gelegenheid om eens een 
interessante lezing te hooren, of om vrienden te spreken. Er moet daar 
ook inderdaad gezamenlijk gewerkt worden, en iets bereikt. — 

Als zulke werkgemeenschappen kan men beschouwen de verschillende 
predikanten-vereenigingen, die er in sommige provincies 
zijn, waarvan enkele juist in de achter ons liggenden tijd vergaderingen 
hielden (Gelderland, en Groningen o.a); in andere streken hebben wij de 
z.g. „Conventen’’. Niet alleen, dat wij hier nog bijeenkomsten hebben, 
waarop de voor ons theologisch leven vaak zoo schadelijke richtingsstrijd 
niet zijn merkteeken heeft gezet, maar het zijn ook mogelijkheden voor 
de beoefening van theologie. Juist als predikant heeft men voor zijn 
theologische studie vaak behoefte aan uitwisseling van gedachten. En in 
onze studentenwereld kennen wij de disputen, die nu alle weer hun 
werkzaamheden in den nieuwen cursus hebben hervat; een dispuut kan 
voor de theologische vorming van een student zeer veel beteekenen. 
Daar bovenuit moeten wij, is mijn indruk, trachten de werkgemeenschap- 
pen ook voor de theologie meer vruchtbaar maken, door ervoor te zorgen, 
dat de behandelde onderwerpen niet al te verstrooid en toevallig gekozen 
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worden, maar meer, hetzij zich op een bepaald gebied bewegen, hetzij een 
bepaalde lijn aangeven. Dit heeft het voordeel, dat een bepaald onderwerp 
eens „grondig”’ behandeld wordt, en dat ook de deelnemers ter zake kundig 
worden, en daaraan evenredig discussieeren. 

Dat er van werk-gemeenschappen stuwing kan uitgaan op het 
theologisch leven — al zullen wij ook de noodzaak en de waarde van de 
eenzame, noeste kamerstudie van den enkeling nooit mogen vergeten — 
bracht het jubileum van de Vrije Universiteit, dat dezer dagen 
zoo geestdriftig is gevierd, ons in herinnering. Hier is meer sprake van 
een werkgemeenschap van gelijkgezinden, met voordeelen en nadeelen 
eraan verbonden. Ik herinner mij echter nog, hoe Prof. Windisch op zijn 
afscheidscollege bij zijn vertrek naar Duitschland memoreerde, dat in de 
vijftien jaren van zijn verblijf in Holland de meeste dissertatiën geleverd 
zijn door de Vrije Universiteit. Dat zegt voor een goed verstaander veel, 
en het maakt mij nog altijd wat jaloersch. Ontegenzeggelijk heeft de Vrije 
Universiteit voor de ontwikkeling van de Hollandsche theologie een groote 
beteekenis gehad; deze hier ook in deze kroniek te herdenken is mij een 
behoefte; ik kan verder nog verwijzen naar een artikel in de vorige „Vox 
Theologica’’ over de Vrije Universiteit. 

Wij zijn hiermede op het terrein van het Academisch leven 
aangeland: te vermelden valt hier de toelating van Dr. R. Miedema als 
privaat-docent in Leiden, die de geschiedenis van het Oostersch Christen- 
dom en deszelfs kunst zal doceeren; in Amsterdam blijft de bekende 
benoemingskwestie nog in nevelen; het is te hopen, dat er binnenkort 
een oplossing komt; voor de studenten zijn dergelijke onbezette plaatsen 
meestal niet prettig !); naar de bezetting van de plaats voor N.T. enz. in 
Utrecht ben ik nieuwsgierig, nu wij juist in Nederland deze opschuiving 
op N.T.isch gebied hebben gehad. 

Er zijn ook gelegenheden in Nederland, waar wij het oog op moeten 
houden, waar theologie beoefend wordt, zonder dat dit direct beoefening 
der theologie in strict wetenschappelijken zin is; het doel is daar meer 
theologische bezinning en religieuse opbouw tegelijk. Of men hierbij altijd 
aan het gevaar ontkomt te vergeten, dat op den duur zuiver theologische 
bezinning de hoofdvoorwaarde blijft, staat nog te bezien. Zoo kunnen deze 
bewegingen, hoe zeer wij hen soms uit godsdienstig opzicht moeten toe- 
juichen, in het licht der theologie bezien, haast zoo iets als een klein 
gevaar opleveren; zij kunnen de den theoloog eigen neiging tot populari- 
seeren al te zeer in de hand werken. Voorzoover ik kan zien is onder 
dit soort organisaties die in dezen tijd mijn aandacht trokken de „Ethische 
Vereeniging” de theologisch belangrijkste; zij komt op geregelde tijden bij- 
een, en laat op deze bijeenkomsten lezingen houden op het gebied van 
„Christendom en Cultuur” (vgl. de titel van het ethische weekblad); 
in de studentenwereld kennen wij de Ned. Christen-Stud. Vereeniging en 
den Vrijz. Christ. Stud. Bond, door hun arbeid in de Academie-steden en 
op inter-academiale Conferenties wel bekend, waarvan de eerste o.a. 
dit jaar haar Zomer-Conferentie over ‚„De Kerk” hield. Tenslotte kan men 
tot op zekere hoogte van theologisch arbeiden spreken, bij wat Ommen 


1) Tijdens het afdrukken van deze kroniek bereikte ons het bericht, dat Dr. C. 
H. de Hartog in de Amsterdamsche vacature is benoemd. 
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(Theosophie) en Stakenberg (anthroposophie) dezen zomer te zien hebben 
gegeven; op te merken valt, dat speciaal in anthroposophische kringen de 
behoefte aan wetenschappelijke fundeering gevoeld wordt. Men tracht 
daar voeling te krijgen met alle gebieden van het wetenschappelijk denken 
van onzen tijd volgens principes, die men aan Rudolf Steiners werk 
ontleent. Voor de theologie hebben wij b.v. Rittelmeyer (zie ook 
vorige „Vox Theologica’'), die einde November in enkele Academie-steden 
voor de theologische faculteit zal spreken. 

In November zal ook op uitnoodiging van de vereeniging, die ons 
blad uitgeeft, de Engelsche Nieuw-Testamenticus Streeter een tour- 
nee langs onze Academies maken. Mij is Prof. Streeter vooral bekend 
door zijn arbeid op het gebied der Evangeliën-kritiek. Verheugend is, dat 
wij op deze wijze nu persoonlijk contact krijgen met de Engelsche theologen- 
wereld. 

Tot slot van deze Kroniek een opmerking. Wij zijn overtuigd, dat voor 
een gezonde ontwikkeling van ons theologisch leven critiek noodig is. 
Wij hooren ook af en toe wel eens van critiek, die op de „Vox Theologica’’ 
wordt uitgebracht; de Redaktie wil daarvoor gaarne, voorzoover het in 
haar macht ligt, openstaan, hoewel wij hopen, dat ook onze lezers zullen 
begrijpen, dat de uitgave van een orgaan als het onze bijzondere problemen 
biedt. Wij achten het belang van de „Vox Theologica’' te hoog, dan dat 
wij niet zooveel mogelijk willen trachten, in samenwerking met onzen 
lezerskring, haar aan haar doel te doen beantwoorden. Wij zien zelfs in deze 
critiek een verheugend symptoom van medeleven met ons blad. De „Vox 
Theologica”’ is één van de mogelijkheden van ons theologisch leven. En 
wij moeten de mogelijkheden, die er zijn, uitbuiten, opdat ons kerkelijk- 
en cultuur-leven de zegen ondervinde, die wetenschappelijke, theologische 
arbeid voor haar beteekenen kan. 


Leiden. H. FABER. 
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Boekbespreking 


Albert Schweitzer, „Die Mystik des Apostels Paulus’’ - 385 blz. 
J. C. B. Mohr (Paul Siebeck) — Tübingen 1930. 
Prijs ing. 16 Mark — geb. 19 Mark. 

Er is in de huidige N.T.-wetenschap onzekerheid ten aanzien van de 
interpretatie van Paulus (vgl. Rud. Bultmann in „Theol. Rundschau” — 
Heft. 1, Jrg. I). Schw. probeert met krachtige hand het onderzoek één 
richting te wijzen; in tegenstelling tot de godsd. historische school tracht 
hij Paulus geheel uit de Joodsche eschatologie begrijpelijk te maken, en 
aan te toonen, dat de Helleniseering van het Christendom eerst na hem 
begonnen is. Paulus is de schepper van een eschatologische Christus- 
mystiek, die de basis vormt voor zijn verdere theologische doordenking 
en organisatie van het Christendom. Ontegenzeggelijk is Schw. erin 
geslaagd om Paulus op vele punten nader te brengen, al zullen hier en daar 
zijn beweringen nog nader onderzoek behoeven. Het beeld van Paulus 
is een eenheid geworden met soms verrassend perspectief. Daar het boek 
een zooveel mogelijk volledig beeld wil geven, is het tegelijk een mooie 
inleiding tot Paulus geworden. Te betreuren is, dat de litteratuur der laatste 
jaren niet in de tekst is verwerkt. Als voorloopige critiek alleen de vraag, 
of het woord ‚„mystiek’’ voor deze vroomheid en theologie wel terecht 
gekomen is. Hs 


_Mededeelingen 


Canon B. H. Streeter, Lector aan het Queen’s College te Oxford, zal 
van 24 tot 28 November voor de Vereeniging van Studenten in de Theo- 
logische Faculteiten in Nederland lezingen houden over het onderwerp: 
„Diversity in the Primitive Church’, achtereenvolgens voor de faculteiten 
te Amsterdam, Leiden, Utrecht, Groningen, Kampen. 

Prof. Dr. P. Althaus zal na de Kerstvacantie optreden: juiste tijd en 
onderwerp zijn echter nog niet bekend. 

Wij hopen, dat de lezingen van Canon Streeter goed bezocht zullen 
worden, aangezien de Vereeniging voor de eerste maal een Engelsch geleer- 
de heeft uitgenoodigd en dit dus als een experiment beschouwd kan worden. 

De Heer F. M. Kooyman is afgetreden als fiscus en wordt opgevolgd 
door den Heer W. C. de Jong, Donkere Gaard 2, Utrecht. 

Namens het bestuur: 
W. B. BERGSMA,h. t. abactis. 


Inning abonnementsgelden 


De uitgevers zouden gaarne na 30 Nov. a.s. over de abonnements- 
gelden beschikken. 

De abonnementsprijs voor den loopenden zen jaargang (jaargang 
1930-’31) bedraagt / 2.50. Nu kan men zich f 0.15 incassokosten besparen 
door dit bedrag vóór 30 Nov. te storten op postrekening 2255, Van Gorcum 


& Comp. N.V., Assen. Na dezen datum zal er met genoemde verhooging _ 


over beschikt worden A. A. v. R. 
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NIEUW UITGEKOMEN BOEK: 
MOZES’ BOEKEN IN EGYPTISCH LICHT 


door Dr. M. H. A. van der Valk 

Prijs f 4.50, gebonden f 5,50 
Dit werk is feitelijk een bewerking van een hoogst belangrijk boekwerk van een Joodsch 
geleerde, Prof. Vahuda, dat in schier alle landen zeer sterk de aandacht heeft getrokken. 
Dit boek geeft een nieuw geluid! De schrijver toont aan dat Egyptische invloeden op 
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Enkele opmerkingen aangaande de 
wetenschappelijkheid der Theologie. 


„Kritische Philosophie ist die buszfertige Gesinnung in 
der Sprache des Philosophen ausgedrückt”’. 
E. Brunner, Philosophie und Offenbarung; Tübin- 


gen 1925, p. 44. 


‚De voorzichtige overweging van voor en tegen bij een zuiver 
wetenschappelijk argument is kinderspel vergeleken bij wat 
er gebeurt, wanneer zichtbare en onzichtbare machten in tijd 
en eeuwigheid met den druk van hun gezag den hefboom 
onzer overtuiging doen rijzen”. 

O. Noordmans, Gelooven op Gezag; Utrecht 1921, p. 23. 


De bescheidenheid van den titel dezer beschouwing isslechtsschijnbaar. 
De kwestie, daarin aan de orde gesteld, is een van de edele deelen van 
de groote vraag naar de verhouding van theologie en filosofie. Hierover 
zal het laatste woord wel nooit gezegd kunnen worden. Toch zijn er wel 
enkele gezichtspunten aan te geven, die de gedachten hieromtrent mo- 
gen bepalen. Ik meen, dat de bovenstaande citaten die rol kunnen ver- 
vullen. Persoonlijk heb ik er tenminste, wat de groote kwestie betreft, 
al heel weinig aan toe te voegen; wat een gelukkige omstandigheid mag 
heeten, wanneer in enkele bladzijden zulke fundamenteele dingen moeten 
worden aangeroerd. 

De waardeering voor de kritische filosofie neemt toe onder de theolo- 
gen. Met name sedert een bepaalde theologie betrekkingen onderhoudt met 
die bepaalde kritische filosofie, die aangeduid wordt door den naam 
Marburg. Wel ondergaat het begrip van de laatste hierbij veelal een wij- 


ziging. De aanhaling van Brunner is typisch voor deze verandering, 
waarmee zeker niet alle filosofen van die school ingenomen zijn, ge- 
tuige b.v. de diskussie tusschen Brunner en Snethlage. Want wat is het, 
waardoor de theologen tot deze wijsbegeerte getrokken worden? Mi. ligt 
dat hierin, dat kritische filosofie tot de erkenning der menschelijke ar- 
moede kan komen. Wel zegt men in Marburg gaarne, dat de leegheid 
van de idee de volheid van het leven aanduidt; maar er ligt toch een onmis- 
kenbare armoede in, een armoede van de wetenschap, of van de filosofie, 
of van den menschelijken geest, dat de volheid van het leven alleen door 
de leegheid der idee kan worden aangeduid; dat de filosofie het moet laten 
bij een onderzoek naar de mogelijkheden; maar dat zij van verre moet 
staan, waar het de werkelijkheid geldt. Deze werkelijkheid’ bedoel ik 
niet „naïef-realistisch''; ik heb er het factum mee op het oog, waarvan 
alle denken uitgaat !). Dit /facltwm kan de filosofie alleen benaderen, 
door het op zijn mogelijkheid te onderzoeken; door na de vraag: „Quid 
facti?”’ de andere te stellen: „Quid iuris?’ 

Hierin ligt nog een gegeven, dat de theoloog kan aantrekken in deze 
wijsbegeerte: de nooit rustende vraag naar de rechtvaardiging 
der feiten. Rechtvaardiging is een term, die ook in de theologie voorkomt, 
en daar zelfs een voorname plaats inneemt. En soms naderen in dit begrip 
de filosofie en de theologie elkaar verrassend dicht. Ik denk b.v. aan een 
passus uit de „openbare les’ van Dr. Goedewaagen °), waarin hij duidelijk 
maakt dat de rechtvaardiging der kultuur tegelijk haar opheffing be- 
teekent. — Van hier tot het aanhalen van den Bijbel is voor de filosofie 
nog maar één stap, en niet eens een groote. We vinden dan ook op vele 
bladzijden der Marburgers, wanneer ze over den godsdienst spreken, 
citaten, opmerkelijkerwijze bijna uitsluitend uit het O.T. Dat geeft al 
te denken. Maar het wordt bedenkelijk, wanneer we hen deze Bijbel- 
plaatsen hooren uitleggen. Görland °%) vindt in Ex. 3 een „erhabenen 
Beleg für die Schöpferkraft des Erlebens’’. ‚In dieser seiner gröszten 
Not schafft sich das Erleben von neuem Polarität”. 

Blijkbaar is er iets over het hoofd gezien. Er is een factum verwaar- 
loosd, dat Kant nog niet vergeten was, en dat hij ‚das radicale Böse'’ 
heeft genoemd. Maar de overdenking van dit feit is niet meer de aan- 
gelegenheid der filosofie. Daarmee zijn we al tot de theologie overgegaan. 
„Rechtvaardiging’” krijgt een gansch anderen klank. De zondigheid van 
den mensch kan alleen vanuit de Openbaring worden vastgesteld. Dat 
is de reden, waarom er in de „ Religion innerhalb der Grenzen der bloszen 
Vernunft’’, ondanks allerlei bedenkingen, die wij kunnen hebben, zooveel 
meer Nieuwtestamentische motieven worden aangetroffen. — De 
Marburgers daarentegen, voorzoover ze niet met Cohen in aansluiting 
aan Kant de beteekenis der religie zien in de mate harer oplosbaarheid 
in de ethiek, ontleenen bij voorkeur hun beelden en ook wel hun begrippen 
aan het terrein der wis- en natuurkunde. Goedewaagen noemt in het 
aangehaalde verband God de limiet der kultuur. En de ontwikkeling der 
gedachten in het meesleepende boek van Görland wordt het best vergeleken 


deo) Iedere geestesrichting vormt al spoedig haar eigen slang’. Hier en daar 
ik terwille van de duidelijkheid niet altijd de Marburgsche termen vermijden. 

A3 Philosophie en wereldbeschouwing; Amsterdam 1925, p. 16 sq. 
Religionsphilosophie etc.; Berlin u. Leipzig 1922, p. 102 sq. 


bij het aanhoudend opvoeren van elektrische ladingen. Wie meent, dat 
het een droog werk is, de gedachtegangen van deze wijsbegeerte te volgen, 
vergist zich. Maar toch heeft Brunner geen ongelijk, wanneer hij zegt, 
dat het Neokantianisme een eenigszins rabbijnsch-scholastischen indruk 
maakt. De belangstelling voor het systeem is zoo groot, dat de ernst er 
wel eens onder lijdt. Hoewel hier terstond met eere de naam van Hermann 
Cohen moet worden genoemd, voor wien het begrip van het systeem 
altijd de leidende gedachte blijft, maar die het onkritische van de na- 
kantiaansche idealistische systemen tegelijkertijd toeschrijft aan hun 
vijandschap tegen de ethiek; dat wil toch zeggen: aan hun afkeer van den 
ernst &). Maar Cohen sluit zich ook weer meermalen zóó nauw aan bij 
het O.T., dat het karakter der „zuivere filosofie’ misschien niet altijd 
bewaard blijft. Hij spreekt b.v. bij Ex. 3 van de „eerste openbaring Gods’. 
De Joodsche motieven zijn bij hem nog ongerepter en sterker, dan bij 
Kant de christelijke. 


Op dit punt gekomen staan we voor de vraag naar de wetenschappe- 
lijkheid der theologie. Het lijkt wel, alsof de wetenschap gevaar loopt, zoo- 
dra een uitgesproken theologische belangstelling optreedt. Zoo min of meer 
bij Kant; zoo bij Cohen. Althans zoo denken de Marburgers er veelal 
over. Ik kan het niet anders inzien, dan dat dit hieraan ligt, dat zij in 
hun beschouwingen omtrent de religie dikwijls niet kritisch genoeg zijn. 
Dat is de ontzaglijke kracht der kritische filosofie: zij wreekt zich onmid- 
dellijk, zoodra haar dienaren haar verlaten. 

Allereerst zijn dezen onderling het er nauwelijks over eens, welk 
factum op zijn mogelijkheid moet worden onderzocht. Cohen acht de 
godsdienstfilosofie daarom zoo moeilijk, omdat het karakter van de religie 
als wetenschap aan zwaren twijfel onderhevig is. Görland staat 
voor het probleem van de ‚„Mannigfaltigkeit der besonderen Religions- 
wissenschaften’’. Heel bedenkelijk staat het met den term ‚‚godsdienst- 
wetenschap’’, die slechts bij uitzondering de beteekenis heeft, die ervan 
verwacht worden mag, nl. die van fenomenologie van den godsdienst. Nu 
eens vindt Snethlage °) godsdienstwetenschap een gelukkiger uitdrukking 
voor den meer gangbaren, maar minder juisten naam: theologie; dan weer?) 
stelt hij beide terecht tegenover elkaar, en ontvangen ze hun gangbare 
beteekenis. Maar in aansluiting daarbij wordt op de volgende bladzijde 
nadrukkelijk verzekerd, dat de theologie geen wetenschappelijk feit 
uitmaakt op dezelfde wijze als de natuurwetenschap. 

Over één ding zijn de Marburgers evenwel eenstemmig: een be- 
paalde theologie, een dogmatiek, kan nooit het factum zijn, waarvan de 
godsdienstfilosofie moet uitgaan. Veelmeer moeten we spreken van het 
feit der godsdienstige wereldbeschouwing *). Deze uitdrukking levert zeer 
vele moeilijkheden op, die hier niet alle besproken kunnen worden. Alleen 
meen ik toch, dat de theologie terecht zal protesteeren, wanneer ze aldus 
wordt ingedroogd tot theologta naturalis. „Openbaring is méér dan een 
„nieuw gezichtspunt’. De godsdienstfilosofie heeft meer te doen dan Des- 

1) ef. Der Begriff der Religion im System der Philosophie; Gieszen 1925, p. Ir sqq. 


2) Proeve eener kritische Godsdienstphilosophie; Arnhem 1924, p. 35- 
5) in de „openbare les”, waarmee Dr. S. zijn kolleges als privaatdocent te Gro- 


ningen opende, p. 7 sq. 
4) Goedewaagen, 1.c., p. 17 sq. 


cartes deed, die in de schaduw der Kerk de geheele wereld afbrak en weer 
opbouwde. Ook de Kerk zelf en de dogmatiek zijn probleem der godsdienst 
filosofie. Het komt me voor, dat ze niet kritisch is, wanneer ze om de eene 
of andere reden weigert, de christelijke dogmatiek op haar mogelijkheid 
te onderzoeken. De filosofie is voor weinig dingen zoo bevreesd, als om de 
ancilla theologiae te worden. Ik kan mij die vrees wel eenigszins begrijpen; 
en ik heb den indruk, dat de bovengenoemde onzekerheden en inkonse- 
kwenties goeddeels uit deze vrees voortgekomen zijn. Maar, wanneer 
we nu van de groote vraag, waarvan de Brunner-aanhaling getuigt, 
alleer de meer technische zijde beschouwen, die onze titel aanduidt, dan 
heeft die bezorgdheid m.i. toch niet zoo heel veel grond. Een van de voor- 
name aangelegenheden van de kritische filosofie is het zoeken naar de 
methodische vooronderstellingen der bijzondere wetenschappen. In dien 
zin is zij de anculla omnium scientiarwm. Waarom dan niet ook van 
de theologie? Natuurlijk moet altijd bedacht worden, dat ook het factum 
der theologie door den wijsgeer alleen benaderd kan worden in het onder- 
zoek op haar mogelijkheid. De theologie is niet een soort filosofie. Noch 
omgekeerd. 

In dit verband moet een enkel woord worden gewijd aan de ‚‚hypo- 
these’’ van Dr. Goedewaagen '), ‚dat wat men religie noemt, niets anders 
is dan religieuze wereldbeschouwing’’. Het is hem erom te doen, als ik het 
goed versta, hierdoor het kennis-karakter der religie te onderstreepen. Ook 
in de religie moet van waarheid en objectiviteit sprake kunnen zijn. 
Voor de christelijke theologie acht ik deze hypothese niet heel bruikbaar. 
Het kennis-karakter wordt daarvoor juist teveel ondergraven. Waarheid 
en objectiviteit hebben in de theologie een veel exklusieveren zin dan in 
een wereldbeschouwing; ja zelfs: dan in elke andere wetenschap. Dog- 
matiek wil kennis zijn; wetenschap van dezelfde (en enkele andere) 
dingen, waarop ook een wereldbeschouwing zich richt. Hoe echter een 
wereldbeschouwing haar vorm vult, wil mij nooit recht duidelijk worden. 
Zij kan vrijwel alleen tot haar inhouden komen, door deze te postuleeren. 
Postulaten kan geen enkele wetenschap missen. Maar een wetenschap, die 
enkel uit postulaten zou moeten bestaan, is toch wel een zeer eigenaardige 
kultuurvorm. Boven noemde ik religieuze wereldbeschouwing en theologia 
naturalis als in één adem. Welken inhoud deze laatste oude uitdrukking 
zou moeten hebben, zouden velen met mij ook niet precies kunnen zeggen. 


Het kritisch inzicht in het wezen der theologie dateert al van vóór 
Kant. Zeker is, dat de verlichting aan dìt inzicht niet ten goede is ge- 
komen. Ik denk hier aan enkele uitlatingen van Descartes en van Pascal. 
De eerste vermeldt in de ‚Recherche de la vérité par la lumière naturelle’ 
de meening, dat de eersten, die de menschheid ertoe gebracht hebben 
de theologische overtuigingen aan te hangen, ook wel degelijk deugdelijke 
redenen hebben gebruikt om ze te bewijzen; maar die redenen zijn sedert 
dien zoo zelden herhaald, dat er niemand meer is, die ze weet! Zelf is Des- 
cartes intusschen niet van dit gevoelen. Evenals hij onderscheidt Pascal 
in het „Fragment d'un traité du vide"' °) heel beslist twee soorten van we- 


kle Pr 
a) Ook de den titel: „De l'autorité en matière de philosophie". Cf. Pensees; 
ed. Garnier, Paris s.a., p. 347 sqq- 
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tenschappen. Er zijn er, waarin we alleen mogen afgaan op eigen waarne- 
ming en redeneering; maar er is ook een groep, waarvoor we het woord 
van een ander en het gezag noodig hebben, „comme dans l'histoire, dans 
la géographie, dans la jurisprudence, dans les langues, et surtout dans al 
théologie’’. De groepeering zelf laat ik daar; over verschillende wetenschap- 
pen zullen we anders oordeelen dan Pascal, Een nauwgezette geschied- 
filosofie zal hem echter, wat haar aangaat, waarschijnlijk al wel gelijk 
moeten geven. Ons interesseeren nu voornamelijk de woorden: ‚surtout 
la théologie’’. Pascal zelf licht ze ook nog nader toe. Het gezag is onaf- 
scheidelijk van de waarheid. Deze kennen we alleen door gezag. De 
onbegrijpelijkste dingen voor het verstand worden volkomen zeker, 
wanneer ze voorkomen in de heilige boeken. En omgekeerd: de waarschijn- 
lijkste dingen worden onzeker, als ze daarin niet vervat zijn. 

Bij de vraag, hoe dogmatiek mogelijk is, gaat het gezag der Openbaring 
en der Kerk zoo duidelijk meespreken, dat het, gezien de geschiedenis 
der kritische filosofie, op z'n minst twijfelachtig is, of zij deze kwestie 
nog in behandeling wil nemen. Toch behoort zij het mi. te doen, en wordt 
zij onkritisch, wanneer zij het weigert. Want de vooronderstellingen, die 
de filosofie bij dit onderzoek ontmoet, zijn niet méér onaanvaardbaar 
dan welke andere ook. De eenige bedenking hiertegen zou kunnen op- 
komen uit de gedachte der autonomie. Maar deze mag toch ook niet 
dogmatistisch worden opgevat, als „Selbstherrlichkeit’”’. Helaas moet 
toegegeven worden, dat de Marburgers weleens aanleiding gegeven hebben 
tot dit misverstand; zoodat Brunner niet geheel ten onrechte hun kon 
verwijten, dat zij meer meegingen met het algemeene kultuurpositivisme 
van de rge eeuw, dan met den ernst van Kant '). Met deze onkritische 
autonomie-gedachte heeft Kant feitelijk al gebroken in de beroemde 
uitspraak: ‚Religion ist (subjectiv betrachtet) das Erkenntnisz aller 
unserer Pflichten als göttlicher Gebote’’, °?) hoeveel moeite hij ook 
verder doet om den „reinen Rationalist” te redden. — Het bovenbedoelde 
protest tegen het gezag uit naam der autonomie, hoewel onkritisch, 
wijst echter toch op de aanwezigheid van ben moeilijkheid. Ik geloof: 
van een der voornaamste problemen der godsdienstfilosofie. Welke plaats 
beslaat het redelijk denken in den dogmatischen gedachtengang, wanneer 
deze door het gezag geleid moet worden ? 

Wanneer ik het kritische autonomie-begrip goed versta, dan meen ik 
ook te kunnen zeggen, met een Marburgschen term, dat de dogmatiek een 
autonome kultuurvorm is. Want dit kan niet anders beteekenen dan de 
onschendbaarheid der dogmatiek; het zegt nog niets omtrent de functie 
van het gezag binnen deze wetenschap. En het is een uitspraak der 
filosofie, die zich altijd moet blijven herinneren, dat ze de /acta als zoo- 
danig laat liggen; en dat ze deze slechts benadert door de vraag: 
guid iuris? Alleen de dogmaticus-zelf hoort, hoe Christus spreekt als 
machthebbende, en niet als de schriftgeleerden. Slechts hij verstaat hoe 
langer hoe meer, dat alle wetenschappen, ten tenslotte ook zijn eigene, op 
één hoop geworpen kunnen worden tegenover de „reine leer’ van het 
Vleeschgeworden Woord. 

Elkerzee. J. KOOPMANS, 


1) Cf. Zwischen den Zeiten; Heft VI 1924, p. 33. 
2) Die Religion innerhalb der Grenzen der bloszen Vernunft; IV, r. 


Godsdienst verkapte zelfzucht? 


Ludwig Feuerbach, de befaamde Religionsphilosoof van de vorige 
eeuw, heeft buiten kijf in zeer breeden kring door zijn doorgaans ook in 
druk verschenen lezingen diepen invloed geoefend. Wij hebben ons híer 
slechts de namen te herinneren van mannen als Stirner, Nietzsche en vooral 
van Karl Marx, om te beseffen, dat hoogstbelangrijke figuren der 19de eeuw 
hun ideeën omtrent God en godsdienst voor een niet gering deel aan Feuer- 
bach danken, en om tevens te gevoelen, dat zoowel rechtstreeks als indirect 
zijn invloed tot op den huidigen dag merkbaar is. Al is ook de glorie van 
F. verbleekt en vindt mede het wijsgeerig materialisme zoo goed als geen 
aanhangers van naam meer, een werk van Sigmund Freud: Die Zukunít, 
einer Illusion’ (1927) is, hoezeer natuurlijk op sommige punten van de 
opvattingen van Hegels leerling afwijkend, toch geheel uit den geest van 
F. geschreven. 

Feuerbach dan is zeker wel een van de energiekste en heftigste 
bestrijders van religie en Christendom geweest, die de rgde eeuw heeft 
opgeleverd. In verbond met natuuronderzoekers als Moleschott, Vogt, 
Büchner, heeft hij velen, vooral onder de intellectueelen, tot opvattingen 
gebracht, volgens welke godsdienst in ’t algemeen en de Christelijke in 
t bijzonder tenslotte waandenkbeelden zijn, welke het wetenschappelijk 
denken in hun illusoir karakter steeds openlijker op de kaak zal stellen. 
Wie ook maar een enkele blik werpt in zijn „Das Wesen des Christentums’’ 
van 1841 of ‚das Wesen der Religion’ van 1845, twijfelt niet of zijn boeien- 
de, door talrijke argumenten van historischen en psychologischen aard 
ondersteunde redeneeringen, hebben niet nagelaten op de lezers en sterker 
natuurlijk nog op de hoorders grooten indruk te maken. Onverschoonbaar 
zijn zeker z’n soms aan 't onbeschofte grenzende uitvallen tegen geestelijken 
en denkers van andere opinie dan de zijne; doch zijn kennis van heidensche 
en Christelijke auteurs dwingt menigmaal bewondering af. 


Feuerbach nu komt, gelijk bekend, door zijn onderzoek naar het 
wezen van den godsdienst tot de conclusie, dat de godsvoorstellingen 
slechts producten zijn van menschelijke fantasie, projectie's, objecti- 
veeringen van 'smenschen wenschen en begeerten. „Was der Mensch 
nicht wirklich ist, aber zu sein wünscht, das macht er zu seinem Gotte, 
oder das ist sein Gott’. „Gott ist der in das selige ist’ verwandelte Optativ 
des menschlichen Herzen’. Of om het praegnant te zeggen: Goden zijn 
Wenschwezens. 

Feuerbach meent aan de hand van velerlei gegevens te kunnen aan- 
toonen, dat „der menschliche Egoismus das Grundprinzip der Religion 
und der Theologie sei’, %) dat men de goden of in ’t Christendom den 
drieëenigen God alléén dáárom aanbidt en vereert, omdat van Hem gunsten 
en gaven te wachten zijn. ‚„Warum’’, vraagt F. met nadruk, „verleugnet 
sich der Mensch in der Religion? Um sich die Gunst seiner Götter, die ihm 
alles gewähren, was er nur wünscht (sic!), zu erwerben’’. Immers „theolo- 
gische Heuchler und spekulative Phantasten'’' zouden, om te willen aan- 


1) Das Wesen der Religion, blz. 67 (uitgave, Deutsche Bibliotheek te Berlijn). 
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toonen, dat F. zich vergist en de godsdienst niet uit egoïsme voorkomt, 
kunnen wijzen op de offers, die de mensch zich menigmaal ervoor getroost. 
Zij zouden den aandacht kunnen vestigen op de zelfkwellingen en boete- 
doeningen, waarbij hij zijn meest natuurlijke behoeften smoort en onder- 
drukt. Zij zouden kunnen wijzen b.v. op de Indische slangenvereerders, 
die zich opzettelijk door slangen laten bijten, op de Egyptenaren, die aan 
het welzijn hunner heilige dieren het menschenleven zonder eenige scrupule 
opofferden, die bij een brand eer op het redden van de katten dan op het 
blusschen van het vuur bedacht waren. En eveneens uit de wereld van het 
Christendom zouden zij voorbeelden van deze gezindheid kunnen geven. 
Denk maar eens aan Simon Stylites !) die niet minder dan dertig jaar op een 
paal doorbracht, en aan den heiligen Antonius, die zelfs een tijdlang in 
een graf verblijf hield, en die de religieuse onderdrukking van den men- 
schelijken wil zóóver dreef, dat hij niet eens het ongedierte van zijn lichaam 
verwijderde en op ’t laatst zich zelfs niet meer reinigde of wiesch. Denk 
ook (F. als Duitscher noemt dit voorbeeld niet) aan de Zusters van Diepen- 
veen, die ‚de natuur in haat hadden’’, die van spek juist het garstige kozen, 
en de vischgraten opzochten, welke de werklieden hadden weggeworpen.) 
Alle deze feiten zouden kunnen worden bijgebracht om aan te toonen, 
dat F. ongelijk heeft en de godsdienst inplaats van de handhaving integen- 
deel de verloochening, de kruisiging van de menschelijke zelfzucht be- 
werkt. Maar dit ware dan toch in werkelijkheid — aldus F — slechts een 
schijnbewijs. Want ‚der Mensch verneint sich nicht, om sich zu verneinen, 
er verneint sich, wo wenigstens der Mensch bei menschlichen Sinnen ist, 
um durch diese Verneinung sich zu bejahen. Die Verneinung is nur eine 
Form, ein Mittel der Selbstbejahung, der Selbstliebe’’. Hij brengt, als 
Heiden of Jood, offers om de goden of Jahwe gunstig voor zich te stemmen. 
Hij verloochent als Christen zich hier op aarde, om langs dezen weg in 
den hemel zich een gunstiger positie te verschaffen. Hij geeft geld aan Kerk 
en kloosters, om zich Gods zegen over zijn materieel bestaan te verwerven. 
’t Is dus feitelijk niets anders dan ’t uitgooien van ’n spiering om ’n kabel- 
jauw te verschalken. 


Inderdaad valt het moeilijk te ontkennen, dat ook binnen de sfeer 
van het Christendom velerlei boetedoening en zelfkwelling, menige deugd 
en goede daad uit egoïstische motieven ontsprongen is en ontspringt, en 
dat ook de zelfpijniging en boetedoening werd aangegrepen als ’n middel 
om zichzelf te bevoordeelen in Diesseits of Jenseits. Daar is misschien geen 
kloosterling geweest, die veler gevoelen zoo openlijk heeft vertolkt als 
die non, van wie Moll in zijn beroemde „Kerkgeschiedenis van Nederland 
vóór de Hervorming’ gewaagt °). Toen een novice der Clarissen te Gouda 
naar de Kerk zou worden geleid om haar gelofte af te leggen, vond een 
jonkman nog juist gelegenheid om haar ’t complimentje te maken, dat 


1) Feuerbach, D. W.d. R., blz. 71; vergl. ook Lecky, History of European Morals 
from A tus to Charlemagne, Londen 1896, II blz. 19. é 

2) L. Knappert, Ontstaan en Vestiging van het Protestantisme in Nederland 
Utrecht 1924, blz. 25. 

8) II, ze stuk, blz. 47. 


zij „eene veel te brave dochter was om ten klooster te gaan’'’, waarop 
de non met beminnelijke naïviteit antwoordde: 


Indien men 't namaels gelijk zou loonen, 
Ik at veel liever bout dan boonen. 

En duurde eeuwig niet zoo lang, 

Ik en ging niet dezen gang. 


Hendrik van Herp in zijn „Spiegel der Volkomenheit” en de schrijver 
van het „Spiegelkijn van Bekeering’', klagen er over, dat d2 monniken en 
nonnen hun staat menigmaal slechts zochten uit angst der pijnen’ en 
„uit begeerte der hemelsche glorie’. Wie in een „religio’’ (monniksorde) 
trad, maakte immers, dus doende, de grootste kans om de hel te ont- 
vlieden en den hemel te winnen: het klooster toch is het voorportaal van 
het paradijs. Derhalve: de beweegredenen tot den gang naar 't klooster 
waren niet zelden van zuiver egoïstischen aard, evenzeer als tot het doen 
van goede werken. Ofschoon juist de Reformatie tegen zoodanige opvattin- 
gen een heftige strijd heeft aangebonden, vinden wij nochtans dit vermomd 
egoïsme bij iemand als den Calvinistischen dichter Jacob Cats weer terug !). 


Heeft dus feitelijk Feuerbach gelijk, en is alle godsdienst en theologie 
eigenlijk een verkapte, zoo men wil hoogere’ zelfzucht °)? Neen, wat 
Luther van Erasmus’ vertaling van het Nieuwe Testament getuigde: 
„Novum Testamentum transtulit et non sensit’’, dat zou men, mutatis 
mutandis ook kunnen verklaren van F.’s verhandeling over 't wezen van 
de religie: hij heeft ons inzicht in de religieuse uitingen en verschijnselen 
menigmaal verhelderd en verscherpt, maar wáárom het tenslotte in den 
godsdienst gaat, nl. om God, dat heeft hij niet gevoeld. De diepte van het 
bekende woord uit den aanhef van Augustinus’ belijdenissen: Fecisti nos 
ad te et inquietum est cor nostrum donec requiescat in te, heeft hij niet 
gepeild. Immers, goedbezien protesteert waarachtige religie, echt Christen- 
dom juist tegen alles, wat God zou verlagen tot een middel tot bereiking 
van menschelijke gelukzaligheid. God staat boven al, en 't gaat om God 
alleen; dreigde in de Middeleeuwen dit principe te worden vergeten, Luther 
en ’t Calvinisme hebben het gelijkelijk weer naar voren gebracht; Luther 
volstrekt niet minder dan Calvijn; onjuist is het de theocentrische theologie 
van den laatste tegen de anthropocentrische van den eerste uit te spelen; 
hoogstens mag men zeggen dat Luther meer dan Calvijn Christocentrisch is, 
om een zuiverder onderscheiding te maken. Bij beiden gaat het tenslotte 
om God, den Schepper: de mensch is slechts stof en asch (Gen. 18). 
Die mensch heeft slechts één doel na te jagen: te trachten dat God tot zijn 
eer komt. Wanneer het goed is, dan mint de mensch God niet om Zijn 
gaven, niet om den voorspoed, die zijn deel zal zijn, zoo hij in God gelooft, 
of om den hemel, die hem na zijn dood zal wachten, maar uitsluitend 
en alleen om Hem zelf. Zijn liefde voor God moet juist trachten volkomen 


sbeb sen J.Lzn., Handboek der Nederl. Letterk. Geschiedenis, Den Haag, 
1920 blz. 336. 

*) Vergl. J.R. Slotemaker de Bruine, Het geloof aan God in de XX eeuw, Utrecht, 
I9I0o, 1923, blz. 62. 8 
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désinterressé te zijn, niet voortvloeiende uit zelfzuchtige motieven. 

Een enkel woord over de uitdrukking „amour désinteressé’”’. Deze 
heeft bekendheid verkregen door Madame de la Motte Guyon, # 1717, die 
door haar ideeën de oorzaak is geworden van een conflict tusschen Bossuet, 
den bisschop van Meaux, en Fénelon, den aartsbisschop van Cambrai. 
Fénelon nl. heeft haar een tijdlang in bescherming genomen, en vertegen- 
woordigde in zijn beroemd geworden boek: „Explications des Maximes 
des Saints sur la vie interieure’’ (1697) de door md. Guyon voorgestane 
opvatting, volgens welke de christelijke volkomenheid in den passieven 
zieletoestand van de ‚pur amour désinterressé’’ bestaat, de liefde, die niet 
vraagt naar loon. Haar brieven en geschriften stellen ons op gelukkige 
wijze in staat deze merkwaardige vrouw „with her admirable serenity 
of soul ”!) wat nader te leeren kennen. Nadat zij om haar haeresie in de 
gevangenis was gezet, schrijft zij: 

„Vele mijner vrienden weenden bitter bij het vernemen van deze 
tijding, maar ik kon zoozeer in mijn lot berusten, dat ik geen enkele traan 
heb gestort. Toen, evenals nu, miste ik alle belangstelling voor wat mijzelf 
betrof, zoodat mijne eigen lotgevallen mij weinig leed of vreugde inboe- 
zemden; altijd begeerde ik juist datgene te willen, wat God wil’, 

Heeft het aangehaalde ons misschien al eenigermate er van kunnen 
overtuigen, dat liefde tot God bij sommigen zich niet zoo heel gemakkelijk 
uit verkapt egoïsme laat verklaren, daar zijn nog treffender voorbeelden! 
Reeds in het Oude Testament. Psalm 73:25 luidt in de Staten Vertaling: 
„Wien heb ik nevens U in den hemel? Nevens U lust mij niets op 
aarde’. Doch niemand beter dan Luther heeft de ware zin van dit 
woord weergegeven, toen hij „onnavolgbaar schoon’ vertaalde: Wenn 
ich nur Dich habe, so frage ich nicht nach Himmel und Erde”, 
welke vertolking dichters als Neumeister en Novalis heeft geinspireerd, 
en waarin de groote hervormer duidelijk heeft getoond, dat het bij hem niet 
minder dan bij Calvijn om God alleen gaat. Door dezelfde gedachte ge- 
dragen is ook het woord van den profeet Habakuk (3: 17, 18): „Alhoewel 
de vijgeboom niet bloeien zal, en er geen vrucht aan den wijnstok zijn zal, 
dat het werk des olijfboormns liegen zal en de velden geen spijs voortbrengen, 
dat men de kudde uit de kooi afscheuren zal en dat er geen rund in de 
stallingen wezen zal; zoo zal ik nochtans in den Heer van vreugde op- 
springen; ik zal mij verheugen in den God mijns heils’’. Dit woord is des 
te opmerkelijker, omdat het geloof aan een zalig hiernamaals bij de Joden 
niet of zoo goed als niet bekend was. Doch ook in de Christelijke wereld 
treffen wij uispraken van denzelfden strekking aan, mede binnen de sfeer 
van het R. Katholicisme. Legt Thomas à Kempis niet op zijn wijze ge- 
tuigenis af van wat ook de geloofsmannen van het Oude Verbond hadden 
beleden: ‚„Malo pauper esse propter te, quam dives sine te. Eligo potius 
tecum in terra peregrinari, quam sine te Coelum possidere. Ubi tu, ibi 
coelum: atque ibi mors et infernus, ubi tu non es (Im. III, 59)". En brengt 


1) William James, The Varieties of Religious Experience, Londen, —New York — 
Toronto, eg (36 ed.), blz. 284 v.v. Echter: Aalders, Mystiek, blz. 238: Mad. Guyon 
toont allerlei pathologische trekken. 
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dit woord ons niet terstond op de hymne van den Katholiek Franciscus 
Xaverius, die Bilderdijk *) zoo meesterlijk heeft vertaald: 


Doof des Hemels klaarheid uit, 
’k Zal mijn God beminnen: 
Dat de hel heur kaken sluit’, 
'k Zal Hem toch beminnen: 
Zij de dood een eeuwig graf, 
'k Zal hem toch beminnen: 
Neem mij hoop en uitzicht af, 
’k Zal Hem toch beminnen. 
Neen, geen Hemel is mijn doel: 
Neen, geen eeuwig strafgevoel 
Speelt mij door de zinnen. 
Neen, verdwijnen vreugd en smart, 
't Eigen wezen van mijn hart 
Is, mijn God beminnen. 


Van Xaverius is ook het gedicht, dat door E. Casnall in 't Engelsch is 
overgezet, en dezelfde gedachte bevat °). Wij laten hier enkele strophen 


volgen: 


My God, I love thee; not because 
I hope for heaven thereby 

Nor yet because who love thee not 
Are lost eternally. 

Then why, o blesséd Jesu Christ, 
Should I not love thee well, 

Not for the sake of winning heaven 
Or of escaping hell; 


Not with the hope of gaining aught, 
Not seezing a reward; 

But as thyself hast loved me, 

O ever-loving Lordl 


Lecky zegt het zoo treffend, daarbij tevens de aandacht vestigend op 
een soortgelijke uiting van „amour désinterressé'': „Perfect love knows 
no rights. It creates a boundless, uncalculating self-abnegation that 
transforms the character, and is the parent of every virtue. Side by side 
with the terrorism and the superstitions of dogmatism, there have ever 
existed in Christianity those would echo the wish of St. Theresa, that 
she could blot out both heaven and hell, to serve God for himself alone”. %) 

God dienen is Zijn wil volbrengen. Ik vraag U’, bidt Pascal ®), 


1) De Latijnsche hymne van Fr. Kaverius S. J. draagt den titel Affectu Amoris in 
Deum, Bij Bilderdijk Navonkeling I, 140 (1826). _— : 

8) The English Hymnal with Tunes, Oxford University Press. z.j. Hymn 80. 

3) Lecky II blz. 9. 

*) bij James, blz. 286. 
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„noch om gezondheid, noch om ziekte; maar slechts, dat gij over mijn 
gezondheid en mijn ziekte, mijn leven en mijn dood moogt beschikken ter 
Uwer eere, tot mijn behoud, en tot welzijn van de Kerk en Uwe heiligen, 
met wie ik door Uw genade één begeer te zijn. Gij weet alleen wat goed 
voor mij is; Gij Zijt de opperste Gebieder; handel met mij overeenkomstig 
Uw wil”. 

Gaarne stonden wij tenslotte nog stil bij de merkwaardigste openbaring 
van amour désinterressé: de resignatio ad infernum, zooals wij die vinden bij 
Luther, Melanchton, in de M. E. bij Tauler en in onze moderne letterkunde 
bij figuren als Holger Weduwe uit: „De steen der Wijzen’ van Anker 
Larsen en die van Iwan uit: „De Broederveete”’ van Frederik van Eeden, 
doch terwille van de plaatsruimte eindigen wij hier en besluiten met de 
aanhaling van het te weinig bekende geloofswoord van Prins Willem van 
Oranje, toen deze na den slag op de Mookerheide het verlies van twee zijner 
broeders betreurde: ‚Al kwamen wij allen te sterven en al werd dit arme 
volk vermoord of uit het land gejaagd, toch zou het geloof ongeschokt 
blijven, dat God de zijnen niet verlaat’”’.*) 

Waren lieden die zoo spraken, niet „bei menschlichen Sinnen?’’ 
Feuerbach zou het wellicht willen beweren. 

Doch er is ook een andere verklaring mogelijk! Maar dan zou men 
vóóral moeten prijsgeven zijn axioma: ‚„dasz der menschliche Egoismus 
das Grundprinzip der Religion und der Theologie sei’. 

En in beginsel erkend, dat godsdienst is: „het leven met God, waarvan 
het doel niet is zichzelf op te heffen, maar Hem te vinden, en Hem te 
verheerlijken’ °). 


H. C. F. NOLTE, 


Fruin, De tachtigjarige oorlog, II, blz. kn 
Slotemaker, Het Geloof in God, b 
er amour désinterressé verder kort: ive De Grond der Zedelijkheid, blz. 214, 
F. W. Drijver, in het jaarboekje: „De liefde sticht’, jaargang 1930. 
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De studie 
aan de theologische faculteit te Groningen. 


In een der voorlaatste nummers van de Vox’ maakte de mede- 
werker die een schets van de studie aan de theologische faculteit te Heidel- 
berg gaf, als inleiding de opmerking dat zijn artikel niet als een oriëntatie 
zonder meer omtrent deze studie beschouwd moest worden, maar dat hierin 
de bedoeling opgesloten lag dat hij zoo mogelijk door het lezen van zijn 
artikel de lezer eens tot een studieuitstapje naar het buitenland verlokken 
mocht. Vermoedelijk was hij zich daarbij er maar al te goed van bewust 
dat de vervulling van deze bedoeling tot de vrome wenschen zou blijven 
behooren. 

Inderdaad zijn er tal van practische bezwaren die een theologisch 
student een dergelijke poging onmogelijk maken. Maar het zijn niet alleen 
deze practische bezwaren die hem in deze poging verhinderen. Er is een 
soort van taaie ‚„mos” onder de theologische studenten — gesanctioneerd 
door de voor dit doel òf te homogene òf te heterogene opleiding van de 
faculteiten t.o.v. elkaar — die, met een enkele uitzondering, hun niet toe- 
staat om eens van faculteit te veranderen. Meestal ten nadeele van henzelf 
en in elk geval ten nadeele van de naam van de andere faculteiten. Want 
onbekend maakt onbemind. 


En indien er één faculteit onder dit odium gebukt gaat is het wel 
de onze. Kwamen de Groningers zelf van tijd tot tijd niet eens uit het 
Noorden naar de een of andere concentratie in de studentenwereld, bijv. 
in de vorm van een conferentie, afzakken, dan zou de mogelijkheid om de 
outsider door hun ontmoeting opnieuw op zijn fout in deze te wijzen, geheel 
ontbreken. Want het resultaat van die ontmoetingen is meestal, vooral 
in de laatste jaren, dat men van beide kanten voelt dat men met de gedach- 
tengang of de instelling van den ander onbekend is. Terwijl de outsider, 
doelend op de geïsoleerde ligging van Groningen, zich daarbij maar al 
te vaak het recht toeëigent om dan de Groningsche faculteit met 
„Groningsch provincialisme” te doodverven! 

Waarbij men schijnbaar totaal vergeet dat de Groninger theoloog 
onder leiding van mannen gevormd wordt die op kerkelijk terrein een 
belangrijke, zoo niet leidende positie innemen. Nog daargelaten dat sommige 
hoogleeraren in een studentenbeweging als de N.C.S.V. bijv. als graag 
geziene gast en spreker juist in cultureel-ethische vragen optreden. Wat 
de tegenover de Groninger van zijn cultureel-gevormd-zijn bewuste 
outsider in deze wel eens wat voorzichtiger mocht stemmen! 

Niettemin blijft het waar dat menbij uitwisseling van gedachten 
zich niet zonder meer meteen Groningsch student congeniaal gevoelt. 
Elke faculteit geeft haar bepaalde vorming, waaraan geen student ontkomt. 
En in Groningen treedt dit allicht scherper dan ergens anders op. De 
redenen hiertoe liggen voor de hand. 

Het aantal studenten is gering — dit jaar + 50. Terwijl de geisoleerde 
ligging van de stad, die vooral 's winters weinig gelegenheid tot het maken 
van uitstapjes, weekends etc. biedt, het vereenigings- en dispuutleven 
ten goede komt. Wat tot gevolg heeft dat de studenten veel meer dan 
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elders op elkaar aangewezen zijn en mede als gevolg daarvan onder elkaars 
invloed staan. Neemt men daarbij in aanmerking dat er in Groningen 
slechts één algemeen gemengd theologendispuut bestaat, waar enkele 
„keien’’ gesteund door de tijdgeest in theologicis, de toon aangeven, dan 
verklaart dit alles veel. Want treedt men als lid tot dit dispuut toe — en 
dit is bijna algemeen — dan is het gezichtsveld, van waaruit men de ver- 
schillende vragen beziet, hier reeds te voren als een communis opinio 
aanwezig. Dit kan op gedachtenvorming en probleemstelling van groote 
invloed zijn. Met de jaren raakt de aangekomen student met deze gedachte- 
sfeer min of meer vertrouwd. Meer dan hij dikwijls zelf weet. Hij wordt 
zich hiervan vooral bewust wanneer hij bijv. op een conferentie een niet- 
Groninger in verband met een of ander onderwerp vragen hoort stellen. 
Veelal merkt hij dan dat de aanpak der dingen een andere is, of om het in 
de terminologie van de laatste jaren te zeggen „een minder systematische”’, 

Dit beteekent echter voor het theologisch leven geen verflauwing, 
voor het theologisch denken geen vervlakking of eenvormigheid van 
werkwijze. Dit wordt in onze academie niet alleen aan de juristen en letter- 
kundigen duidelijk, die telkens weer uit hun dikwijls in letterlijke en 
figuurlijke zin nietszeggende rust door levendig converseerende of debat- 
teerende kringen van theologen opgeschrikt worden. Dit blijkt bijv. ook uit 
de werkwijze op de dispuutvergaderingen. Op een dergelijke vergadering 
wordt na het huishoudelijke gedeelte eerst een bijbelpericoop geexegeti- 
seerd, gevolgd door een memorisatie plus mondelinge kritiek. Daarna 
wordt een lezing gehouden, waarop eerst een schriftelijke- en daarna de 
mondelinge critiek van al de aanwezigen wordt gehouden. Vervolgens 
volgt na de gehouden pauze een bespreking en tot slot wordt als sluiting 
van de avond een meditatie gehouden. Zoo’n vergadering duurt van 7.30 
tot 1 uur en wordt acht keer per jaar gehouden, uitgenomen de eerste- 
jaars- en sluitingsvergadering en de dies-natalis van het dispuut. Deze 
laatste drie vergaderingen dragen een feestelijk karakter. De dies vormt 
hierin het hoogtepunt. Een prof. treedt dien avond als spreker op en is 
gedurende het souper en het verdere deel van de avond onze gast. Voor het 
overige worden alle werkzaamheden door de leden zelf geleverd. 

Van bijzonder voordeel is hierbij dat het kleine aantal studenten een 
afgesloten groepvorming ten gevolge van richtingskwesties practisch 
niet doet voorkomen. Zoodat zich hier niet het verschijnsel vertoont, 
dat een dispuut alleen door lui van een bepaalde richting bezet wordt, 
wat aan de andere rijksuniversiteiten in zoo rijke mate het geval is. De 
instelling van het z.g. vraagdispuut houdt mi. hier nauw mede verband. 
Ons dispuut is echter vrij, een ieder kan op zijn verzoek als lid toetreden. 
Alle soort van richting en schakeering is dan ook in ruime mate aanwezig 
en de samenwerking geschiedt in de beste orde. 

Verder zijn er nog de z.g. kerkvergaderingen ter beoefening van de 
kanselwelsprekendheid, die beurtelings onder leiding van prof. Veldhuizen 
en prof. Lindeboom staan, en meestal een vijftien keer per jaar gehouden 
worden. Het dispuut neemt dan ook in het faculteitsleven een belangrijke 
plaats in. Zoozeer zelfs dat de faculteitsvereeniging, die een zelfstandig 
bestaan voert sinds het corps van zijn primaat in deze afstand heeft gedaan, 
een kwijnend bestaan leidde, Door de oprichting van de interfacultaire 
vereeniging en de uitgave van de Vox’ steeg haar aanzien echter in ’t 
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afgeloopen jaar in belangrijke mate. Wat goede hoop voor de toekomst 
geeft. 

Naast de min of meer particuliere mogelijkheden om contact met 
en oriëntatie omtrent de overige studentenmaatschappij te krijgen, zoeken 
de meeste theologen dit doel te bereiken door lid van een religieuze vereeni- 
ging te worden. Slechts een enkele is lid van het corps, wat ongetwijfeld 
jammer is, al bracht het nieuwe jaar in deze een wijziging ten goede. 
Overigens leeft men hier vrij sober. De verhouding tusschen professoren 
en studenten is ongetwijfeld goed te noemen, en het kleine aantal studenten 
bevordert nauwer contact. De thé’s ter nadere kennismaking worden hier 
nog altijd gehouden en worden door de studenten zeer gewaardeerd. 

Onder leiding van de professoren worden jaarlijks verschillende 
privatissima gehouden. Zoo geeft prof. Aalders een godsdienst philoso- 
phisch — prof. Haitjema een dogmatisch — en prof. van der Leeuw een 
godsdienst-historisch privatissimum. Bovendien geeft prof. van der Leeuw 
er nog één ter bestudeering van het Egyptisch. Prof. de Groot eveneens een 
voor Arabisch en één voor ’t Assyrisch-Babylonisch spijkerschrift. 

De invloed, die de professoren door hun persoon en hun colleges op 
de studenten uitoefenen, is, als elders, verschillend. Maar niettemin is het 
een feit, dat naast de tijdgeest in theologicis mede de concrete „„Darstellung’’ 
van nieuwe dogmatische en philosophische inzichten door prof. Haitjema 
de oorzaak is, dat de belangstelling in ’t algemeen de laatste jaren syste- 
matisch gericht is. De vorming hierdoor ontstaan, is wel de reden waarom 
de Groninger theoloog de laatste jaren in een „Einzelposition’’ kwam te 
staan te midden van zijn overige collega’s. 

Maar bedriegen de teekenen niet dan is de vloed v. d. systematische 
belangstelling reeds aan het ebben. Onder de eerstejaars neemt de belang- 
stelling voor de philologie toe, onder de ouderejaars beginnen de kerk- 
historische colleges van prof. Lindeboom en de phaenomenologische van 
prof. van der Leeuw steeds meer de aandacht te trekken. 

Over ’t algemeen trouwens bieden de professoren, door voor de vragen 
van onze tijd open te staan, de student in de op hun colleges gedoceerde 
stof, waardevol en actueel studiemateriaal. Terwijl de homogene opleiding 
confrontatie der stof vergemakkelijkt. Zoo doceerde bijv. prof. Aalders 
verleden jaar de ethiek van Calvijn. Prof. Lindeboom de contrareformatie, 
prof. Haitjema het Neo-Calvinisme. 

Het aantal verplichte collegeuren bedraagt thans voor de eerstejaars 
— zoo juist weer met één vermeerderd — 12, voor tweedejaars 18, voor 
derdejaars 23 (sic.) voor vierdejaars 14. Het wakend oog van den hoog- 
leeraar maakt het de student wel eens moeilijk om zich van deze niet altijd 
aangename verplichting te ontslaan. Zoodat hij vooral in examentijd, wel 
eens op zijn meer begunstigde collega’s aan de andere faculteiten jaloersch 
is, die zich naar zijn meening in deze in een dartele vrijheid mogen ver- 
heugen. 


Maar toch dragen we graag met de lusten de lasten! 
Want niet in ons isolement, maar in onze faculteit ligt onze kracht! 


Gr. A. K. L. BLOEM. 
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Zürich. 


Een mooie stad, gedeeltelijk in amphitheatervorm gebouwd, aan het 
eind van het tusschen de heuvels langgerekte meer. En het uitzicht op de 
verre sneeuwtoppen! En de uitgestrekte koele bosschen! Een stad voor 
een lange rustige vacantie. 

Tegelijk een internationale stad met metropolis-allures: men kan er 
elken avond uit”. 

En niet minder een stad voor studie met haar polytechnische Hooge- 
school, Universiteit en groote bibliotheek. 

Het moge moeilijk zijn tusschen dit drietal: omgeving, stad en studie 
den juisten weg te vinden, toch is het aan te bevelen zich eens aan dit 
experiment te wagen. Nederlandsche theologen hebben het nog te zelden 
gedaan. 


Den Zürichberg, den Uetliberg, een middag op het meer, een voetreis 
door de omgeving in den Pinkstertijd — dat alles vergeet men niet spoedig. 
Ook het Zwitsersche volk vergeet men niet. Men gevoelt er zich merk- 
waardig thuis, als onder bekenden. En de Alphoornmuziek wekt een 
stemming als van een avond aan onzen zee-dijk. Dat merkwaardig gevoel 
van bekendheid, van verwantschap heeft ook de Zwitser die in Holland 
komt. Zou het in het volksverleden zijn oorzaak hebben of zou er ook een 
onvermoede overeenkomst zijn tusschen de natuur en de menschen van 
het laagland en die van het hooggebergte? 

In deze spheer komt men, wanneer men in Zürich gaat studeeren. 
En ìn die spheer in een andere, een internationale. Het laatste semester 
was dit bijzonder sterk in de theologische faculteit: Van de omstreeks 
tachtig studenten waren meer dan de helft vreemdelingen: hoofdzakelijk 
Duitschers van allerlei tongval, verder een paar Skandinaviërs, een paar 
Tsjechen, Zuidafrikaners e.a. Wanneer men in aanmerking neemt dat 
ditmaal de oudere Zwitsersche studenten goeddeels in het buitenland 
waren, dan is duidelijk dat van een specifiek Zwitsersch karakter in het 
studentenleven weinig te bespeuren viel. 

De studie is in hoofdzaak naar het Duitsche voorbeeld ingericht. 
De Universiteit neemt in het studentenleven een veel centraler plaats in 
dan bij ons. Reeds naar het uiterlijke. In het prachtige moderne Academie- 
gebouw (naar men zegt het mooiste van Europa) brengen veel studenten 
een groot deel van hun dag door. De vele colleges zijn misschien de aan- 
leiding hiertoe; het feit dat er een restaurant, een kranten-leeszaal en voor 
elke faculteit een of meer studiezalen met een kleine bibliotheek zijn 
(‚„Seminare’') maakt het mogelijk. 

Maar dit uiterlijke is een weerspiegeling van het „innerlijke’’, de eigen- 
lijke studie. Veel meer dan bij ons staan de professoren met hun college’s 
en „„Serninare"’ in het centrum. Plegen wij te aarzelen bij het beantwoorden 
van de vraag of we het meest leeren in de collegezalen òf op de dispuut- 
vergaderingen; of bij de privatissima het zwaartepunt van onze studie ligt 
òf in de gesprekken met vrienden op onze kamers; of het examenwerk 
het voornaamste is of de vrije eigen studie — voor de Zwitsersche (en 
Duitsche) studenten bestaat een dergelijke vraag nauwelijks. Men loopt 
serieus college en bewerkt ijverig de opgegeven stof voor de Seminare. 
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Van iets wat met ons vereenigingsleven te vergelijken valt, bemerkt men 
daartegenover weinig. Vrije vereenigingen in den geest van de Duitsche 
‚„Verbindungen’’ of onze corpora nemen een geringe plaats in. 

De Zürichsche C.S.V. telde 16 leden (op 1500 studenten), en wel 
alleen theologen. Een A.th.V. (Akademisch theologischer Verein) leidde 
een onzeker bestaan, aarzelend tusschen het type gezelligheidsvereeniging, 
religieuze- en zendingsvereeniging en theologisch dispuut, maar viel ten- 
slotte uiteen mede door een richtingsconflict tusschen liberalen’ en 
„positieven’’. Dit weinig florisante aspect van het vereenigingsleven, dat 
een betreurenswaardig tekort aan omgang met studenten van andere 
geestesrichting en ook van andere faculteiten in de hand werkt, moet wel 
grootendeels gevolg zijn van de te snelle wisseling der studenten door het 
semestersysteem en de gebruikelijke ,,Universitäts-Wechsel’’. 

Hiertegenover staat, zooals ik reeds zeide, dat de professoren een veel 
grootere plaats innemen. De studieregeling die voor de examens bezoek 
van vastgestelde colleges en Seminare voorschrijft (ongeveer als in 
Duitschland) is voor een deel de oorzaak. Andererzijds komt dat men meer 
en vrijer dan bij ons, persoonlijk verkeer met de professoren heeft, die 
overigens ook veel minder met allerlei baantjes’ belast zijn. Een gemeen- 
schappelijke ‚„Bummel’ aan ’t begin en ’t eind van het semester bevordert 
de goede verstandhouding; de geregelde „offene Abende’ waar allerlei 
„vragen”’ in ongedwongen gesprek behandeld worden zijn vruchtbaarder 
en prettiger dan onze stijve jaquet-visites. 

De professoren nemen een grootere plaats in. Voor het studenten- 
leven heeft dit naast voordeelen het bezwaar dat het een van de belemme- 
ringen is voor het vrije vereenigingsleven. 

Voor de eigenlijke studie heeft het ook zijn voor- en nadeeldi 

Dat men met de professoren meer omgaat, dat men door talrijker 
colleges en Seminare meer onder hun leiding staat, heeft een voordeel 
boven de groote onafhankelijkheid van den Nederlandschen student. Er 
is meer sprake van vorming, minder van voorbarige „wetenschappelijke’’ 
pretenties. 

De Seminare zijn te vergelijken met onze privatissima en met onze 
disputen. Tegenover de privatissima hebben ze het voordeel dat niet een 
klein groepje, maar alle studenten een scholing in wetenschappelijke me- 
thode meemaken — het nadeel dat het aantal deelnemers licht te groot is 
voor intensief werk. Hier kan de leiding echter zoowel bij Seminare als 
bij privatissima veel goed maken. 

Tegenover de disputen hebben de Seminare het voordeel van kundiger 
leiding, dat echter niet opweegt tegen het nadeel van eenzijdigheid èn 
wat de behandelde stof èn wat de tot hun recht komende inzichten betreft. 

Dit laatste bezwaar is te grooter waar men toch reeds om bepaalde 
professoren gekomen pleegt te zijn en de door deze niet gedoceerde vakken 
later elders gaat hooren. Juist de jongere studenten worden zoo te weinig 
algemeen georiënteerd en het is de vraag of zich dit later laat goedmaken. 
Men krijgt zoo licht den toestand dat de studenten over de principiëele 
vragen weinig verontrust zijn. Dit geeft wèl meer gelegenheid voor rustige 
detailstudie, maar dikwijls een tekort aan diepte. Ook mij viel op, wat 
Faber in de vorige aflevering schreef, dat de leerlingen der dialectische’ 
theologie zich weinig met philosophie (en, kan men toevoegen: kritische 
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bijbelwetenschap) bezighouden en geneigd zijn andere stroomingen met 
„schlagwörter’’ af te doen. Brunner laat overigens niet na ernstig tegen 
deze neiging te waarschuwen. Samenvattend kan ik zeggen bij de Duitsche 
en Zwitsersche studenten in vergelijking met de onze een geringere mate 
van zelfstandigheid gemerkt te hebben, die als gevolg heeft grootere rust, 
meer ijver voor detailstudie, voor „uitwerken’’ van de aanwijzingen van 
den leermeester en voor examenwerk, maar veel grootere eenzijdigheid. 

En toch — onverminderd deze bezwaren zullen wij ons Hollandsche 
systeem van te weinig leiding, vooral van te weinig scholing in weten- 
schappelijke methode niet als het van zelfsprekend betere beschouwen. 
Voor den gemiddelden student is wellicht een voorloopige welbewuste 
eenzijdigheid beter dan de bij ons overheerschende uitersten van òf eindeloos 
aarzelend wroeten in algemeene vragen òf onbezonnen aanvaarden van 
een populair-geldende groepenindeeling. Tenslotte kan men zoowel binnen 
als buiten onze grenzen al naar ambitie en aanleg een goed of een slecht 
theoloog zijn. 


Belangstelling in kerkelijk leven en kerkelijke problemen was minder 
groot dan bij ons: een gevolg deels daarvan dat de meerderheid buiten het 
eigen land was, deels ook van de geringere plaats die het „„kerkprobleem’’ 
in de publieke en in de theologische belangstelling inneemt. Toch woonde 
een groep studenten besprekingen bij onder leiding van Grob, den man van 
de Zürichsche Jungreformierte die aan onzen Kuyper aansluiten; anderen 
hadden contact met den predikant van Reichenau, wiens kerkje een cen- 
trum is van een interconfessioneel cultisch-hoogkerkelijk streven onder 
Heilers invloed. Ook verder was er genoeg te beleven: men vindt in Zürich 
de Roomsch-, Grieksch- en Oud-Katholieke kerk vertegenwoordigd en 
de Protestantsche in veel schakeeringen en veel talen. Opvallend was de 
vrijwel ontbrekende bekendheid met de Christengemeinschaft die in 
Zürich een priester heeft en met de Anthroposophie ondanks de nabijheid 
van Dornach. 


In de faculteit zijn alle leerstoelen dubbel bezet: 


N.T. Schmiedel (emeritus, A. Meyer en Schrenk, 

O.T. Hausheer en Köhler. 

System theol. Brunner en Gut. 

Dogm.- en Kerkgesch. Gut, Blanke en priv. doc. Farner. De praktische 
theologie is over de professoren verdeeld terwijl in de andere vakken in 
onderdeelen rouleering plaats vindt. De dubbele bezetting was oorspronke- 
lijk (officieus) bedoeld om de ,liberale’’ en „positieve’’ theologie beide 
aan het woord te laten komen, maar hieraan heeft men niet meer streng 
de hand gehouden. Men kan zonder voorbehoud zeggen dat deze theol. 
faculteit onder de zeer goede moet gerekend worden; het is verkeerd hier 
te meten naar den maatstaf van literaire productiviteit. 

In andere faculteiten werden gehoord o.a. de philosooph Medicus 
en de literatoren Spoerri en Faesi. De beroemde psychologen Jung en 
Maeder zijn niet als docent aan de Universiteit verbonden, maar hun 
invloed bemerkt men o.a. door Gut die psychiater geweest is en door 
Brunner die veel interesse heeft voor psychologie. 


17 


Het leven in Zürich komt niet duurder dan in Nederland; volgens 
sommigen zelfs niet duurder dan aan een gemiddelde Duitsche Unive1 siteit. 


Wie in Zürich studeert moet tenslotte niet verzuimen eens naar Basel 
te gaan. De jaarlijksche conferentie van de Baseler Mission geeft daartoe 
door vrij logies en voeding een mooie gelegenheid. Ik heb hiervan ook 
gebruik gemaakt om o.a. Dir. Hartenstein, Thurneysen, Köberle, H. Barth 
en Karl Joel te hooren en om het merkwaardige Goetheanum in Dornach 
te bezoeken. 

Wanneer men zich nu na dit alles — na het Zwitsersch-Duitsche 
studentenleven te hebben leeren kennen niet alleen, maar na ook in korten 
tijd veel van die wijsheid te hebben opgedaan die alleen aan de voeten van 
de groote mannen te verkrijgen is, na een tijdlang inter-nationaal en inter- 
confessioneel geleefd te hebben — weer plotseling in de Nederlandsche 
verhoudingen bevindt, en de verruimde blik weer geconcentreerd moet 
worden op examenstudie en kerkelijke toekomst, dan geeft dat een gevoel 
van beënging. Is het omdat het bij ons zoo „„eng’’ is of omdat de verruimde 
blik meer expansiekracht geeft? Het komt mij voor dat beide waar is. 
Men kan het ook zoo zeggen: de studie in het buitenland maakt rijker 
maar vergroot het verontrustend verantwoordelijkheidsbesef. Wie moed 
heeft moge zich de ervaring hiervan niet onnoodig ontzeggen. 


Gron. 14 Aug. ’30. A. J. RASKER. 


Boekbespreking 


Werner Wiesner. Das Offenbarungsproblem in der 
dialektischen Theologie. Forschungen zur Geschichte und 
Lehre des Protestantismus, herausgeg. von Paul Althaus, 
Karl Barth und Karl Heim. Dritte Reihe Bd. II. Chr. Kaiser 
Verlag, München, 1930. Prijs in subscriptie M. 3.50, af- 
zonderl. M. 4.50. 


Een interessante monographie over een belangrijk onderdeel uit de 
dialektische theologie. 

Het eerste hoofdstuk tracht de actualiteit van het probleem der 
openbaring voor den mensch van onzen tijd in het licht te stellen. In het 
tweede hoofdstuk wordt de leer der openbaring eenerzijds bij K. Barth 
en E. Brunner, anderzijds bij Fr. Gogarten en R. Bultmann in kort bestek, 
maar toch overzichtelijk en oriënteerend weergegeven. Het derde hoofd- 
stuk spreekt eerst over de „Fortschritt der dialektischen Offenbarungs- 
lehre innerhalb der Geschichte des Problems’ en daarna over de ‚,Mängel 
der dialektischen Offenbarungslehre’. In het laatste hoofdstuk wil de 
schrijver tenslotte eenige richtlijnen aangeven voor een leer der openbaring 
in onzen tijd, die de fouten der dialektici vermijdt en tegelijk van hun goede 
resultaten gebruik maakt. 

Eigenaardig is de scheiding tusschen Barth en Brunner aan de eene 
kant en Gogarten en Bultmann aan de andere. Deze scheiding wordt 
consequent volgehouden, het heele boek door. De Schr. ziet beide groepen 
uiteen gaan bij het dilemma ‚„dasz die Offenbarung auch wirklich Offen- 
barung Gottes selbst und doch Wirklichkeit in dem durch das Weltver- 
hältnis wie durch das Verhältnis zu sich selbst bestiimmte Dasein sein 
musz.”’ (S. r21). M.a.w. de verhouding van zuivere theologie en anthro- 
pologie is in geding. Wiesner meent dat deze nog niet samen in synthese 
gevat zijn. 

Een en ander wordt regelmatig inde verschillende hoofdstukken 
geconstateerd in de vragen naar de verhouding van openbaring en mensche- 
lijke existentie, openbaring en rede, openbaring en geschiedenis. 

Er zit iets poover-constructiefs in dit werk, waardoor het mij, ondanks 
de vele belangrijke grondlijnen en opmerkingen, niet geheel bevredigen kan. 
Er wordt nog steeds te roekeloos omgesprongen met de woord-categorie, 
waardoor onophoudelijk met name de christologie veronzuiverd wordt 
en de pneumatologie niet tot haar recht komt. — Als overzicht over de 
dialektische theologie vanuit een bepaald gezichtspunt is het waardevol. 
Hoewel men inzicht in deze theologie ten slotte alleen zal kunnen krijgen 
don de werken der dialektici zelf te lezen. En dan noem ik welbewust tegen 
Wiesner in, Barth en Gogarten tesamen. A.A.v.R. 


„Het Anti-Ethicisme en Aulén’ door Dr. J. L. Snethlage 
en Prof. Dr. M. C. van Mourik Broekman. Vlugschrift 
no. Ir van de Studieclub van Moderne Theologen. Uitg. 
van Gorcum & Comp. N.V., Assen, 1930. 


Hoewel in een van de vorige nummers van de „Vox”’ reeds gewezen 
is op de eerste voordracht, wil ik deze toch gaarne nog eenmaal aan- 
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kondigen. Geen theoloog late dit pleit voor een praedestinatiaansch- 
daemonische christendomsopvatting ongelezen! Het doet weldadig aan, 
in onzen tijd een dergelijk geluid te hooren. Ofschoon ik de grondgedachte 
meen te mogen bestrijden: een praedestinatie-leer zonder een historische 
christologie moet inderdaad uitloopen op een „tragisch christendom’ 
dat alleen weet van amor fati. Maar een „tragisch’’ christendom is mi. 
dan ook „onchristelijk’”’, 

De tweede voordracht bespreekt puntsgewijze van vrijzinnig stand- 
punt het „Christelijk Godsbeeld’ van Aulén. A.A vR. 


Dr. J. H. Semmelink. Prof. Dr. J. H. Gunning, zijn ont- 
wikkelingsgang en zijne beginselen. Vonk & Co, Zeist, 1926. 


De schrijver van deze diss. uit 1926 zond ons dit werk toe, met het 
verzoek, er de aandacht op te willen vestigen. Het is thans verkrijgbaar 
voor f 1.25. Door dit bedrag te storten op het gironummer 44149 van dr. 
Semmelink te Almen ontvangt men het franco. Het is meer breede materi- 
aal-verzameling dan grondig onderzoek naar leven en werk van deze 
profetische figuur uit de vorige eeuw. A. Acveltd 


Prof. Dr. J. Lindeboom. Reorganisatie-pogingen in de 
Ned. Herv. Kerk. No. 2 uit de Serie „Vragen-van-Nu'', 
Uitg. Van Gorcum & Comp., Assen. Prijs f 0.75. 


Een geschriftje van 16 blz., waarin van vrijzinnig standpunt („de 
zaak van waarheid, recht en vrijheid’) naar aanleiding van de Synode 
der N.H. Kerk in Jan. ’3o, het streven naar reorganisatie wordt besproken. 
De inhoud is van historischen en kerkpolitieken aard. 

A. Ac. Be 


Prof. Dr. B. D. Eerdmans, Christendom en Ontwapening. 
Uitg. van A. W. Sijthoff's Uitgeversmaatschappij N.V. 
Prijs f 0.30, 22 blz. 


Naar aanleiding van „De Zondeval van het Christendom’ van prof. 
Heering wordt bestreden, dat het oudste christendom weerloosheid en 
ontwapening zou gepredikt hebben. Een ernstig protest tegen den oproep 
tot dienstweigering. A.A. v. R. 


L. J. Cazemier, Oud-Egyptiese voorstellingen aangaande 
de ziel. H. Veenman & Zonen — Wageningen. 1930. Diss. 


En Egypte, en de zielevoorstellingen trekken op het oogenblik de 
aandacht. Dr. Cazemier verbindt ze in zijn proefschrift en geeft wel eens 
een nieuwen kijk op de dingen. Jammer, dat er zoo weinig „lijn’’ in dit 
overigens goed verzorgde werkje zit. ’t Is soms niet duidelijk, wat eigenlijk 
de conclusies van den schrijver zelf zijn. Misschien komt dit óók door de 
vele citaten tusschen-den-tekst. Nu streepten we maar zoo hier en daar 
wat aan — een korte samenvatting ware ons liever geweest. „Dat het wel 
nimmer mogelijk zal zijn de verschillende zielevoorstellingen volkomen uit 
elkaar te houden….”’ kan toch geen conclusie heeten. Het verzoek van de 
„Comm. voor Intell. Samenwerking’ kan voor promovendi een goede 
stimulans in deze richting zijn! 

Dit neemt niet weg, dat we het proefschrift van Dr. Cazemier zeer 
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waardeeren. Een uitspraak als: „het is mi. niet mogelijk, om een wezenlik 
onderscheid aan te geven tussen ka en ba’ zal niet ieder verwacht hebben. 
De Buiten-Egyptische paralellen zijn goed gekozen en leerzaam, bij den 
„Seelenvogel’’, blz. 61—62, had mi. ook Grimm nr. 47 zeker genoemd 
mogen worden. De schrijver heeft al zijn uitspraken uitvoerig gedocumen- 
teerd met teksten en litteratuur. De vele onvertaalde woorden echter zijn 
voor een niet-Egyptoloog wel eens een struikelblok — een klein woorden- 
lijstje was niet overbodig geweest! — S. GC, 


Luthers Vorlesung über den Hebräerbrief 1517—1518. 
I. Die Glosse. II. Die Scholien. Herausgeg. von Joh. Ficker. 
Anfänge reformatorischen Bibelauslegung. Geh. M. 15. 
Geb. M. 17. Dieterichsche Verlagsbuchhandlung, Leipzig, 
1929. — 

Martin Luther Hebraërbriefvorlesung. Übertragen von 
Georg Helbig. Geh. M. 5.50, Geb. M. 7. Ibidem 1930. 


Deze uitgave en vertaling van Luthers commentaar op den Brief 
aan de Hebreeërs is uiteraard in de eerste plaats van groot belang voor de 
historici, de Luther-vorschers. Maar daarnaast hebben zij toch ook groote, 
zoowel historische als exegetische beteekenis voor degeen, die zich wel 
niet direct beweegt op het gebied der historische theologie, maar toch 
gaarne aansluit in zijn theologisch en pastoraal werk aan de gedachten- 
wereld van de reformatoren. 

De uitgave van de Latijnsche text is texteritisch opgezet en voorzien 
van een waardevolle inleiding van 55 blz. 

De vertaling geeft alle scholiën en de belangrijkste glossen. Door ge- 
tallen op den rand wordt verwezen naar de bladzijden van Fickers uitgave. 

Uitgave en vertaling zijn natuurlijk afzonderlijk verkrijgbaar. Wie 
een blik wil slaan in de ontwikkeling van Luther, met name in het critische 
jaar 1517, en wie stof wil hebben voor theologische arbeid en prediking, 
schaffe deze werken aan. A.A. vR. 


Dr. G. A, van den Bergh van Eysinga. Leeft Jezus of heeft 
hij alleen maar geleefd ? 

Een studie over het dogma der historiciteit. No. II van de 
‚‚Kleine Bibliotheek van Hedendaagsch Cultuurleven'’. 
N.V. v. Loghum Slaterus’ Uitg. Mij., Arnhem 1930. Prijs 
ingen. f 2.20, geb. f 2.95. 


In dit aan Arthur Drews opgedragen geschrift van 168 blz. wordt op 
soms wat lossen toon de vraag naar de historiciteit van Jezus historisch 
en godsdienstwijsgeerig besproken. De oude kerk zoowel als de gnostieken 
stelden deze vraag nooit zooals wij het doen: ‚de strijd tusschen Gnosis 
en Kerk loopt niet over een historischen, maar over den 
vleeschelijken en den geestelijken, den realistisch voorgestelden en den 
idealistisch, metafysisch gedachten Christus’ (blz. 43v.). Uit deze strijd 
komt dan van de zijde der kerk „de historiseering van de idee” (blz. 5r). 
Historisch is de gnosis primair (het extatische Marcusev!), uit haar heeft 
zich de kerk ontwikkeld. 

Van hieruit wordt dan, wijsgeerig, vooral de vrijzinnige theologie 
bestreden, die bij monde van prof. Windisch niet buiten een historischen 
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Jezus kan. „„Hoe zou mijn „persoonlijk Godsbeleven”’ zich ooit richten 
naar gebeurtenissen en beschouwingen van bijna tweeduizend jaren 
geleden?” (blz. 71). En daarom: het probleem is zuiver vak-weten- 
schappelijk. 

Ondertusschen zit hier toch weer een heele wereldbeschouwing achter: 
’t is die, welke de idee primair stelt tegenover het feit, en het feit slechts 
waardeeren kan als concrete gelijkenis, waarin de eeuwige idee tot uit- 
drukking komt. ‚Pas als gelijkenis krijgt de geschiedenis macht over onzen 
geest’’. (blz. 99). 

Dankbaar zet ik dit boekje in mijn kast: het stelt de problemen 
radicaal en wil van geen „ethisch’’ (blz. 34!) of liberaal’ compromis weten; 
het wil consequent alleen uitgaan van het moderne bewustzijn, 
dat in Hegels geest enemineert. Dan weten we tenminste, waar we aan 
toe zijn. À. A tie 


Dr. M. H. A. v.d. Valk, „Mozes’ boeken in Eg yp- 
tisch licht’. Kampen, J. H. Kok, 1930. 
prijs ing. f 4.90, geb. f 5.90. 

In 1929 is verschenen het eerste boek van het werk van Yahuda: „Die 
Sprache des Pentateuchin ihren Bezie- 
hungen zum Aegyptischen”. 

In de voorrede zegt Dr. v. d. Valk, dat het boek van Yahuda hem 
groote diensten heeft bewezen en dat er tusschen de beide werken veel 
overeenkomst is. Deze is soms zelfs zóó groot, dat v. d. Valk gedeelten uit 
Yahuda vertaalt zonder meer en tot een bestanddeel van z’n boek maakt. 
Men vergelijke: 

v. d. Valk, blz. 49v. met Yahuda S. 127. 
v. d. Valk, biz. 58, r. 3 v.v. met Yahuda S. 137 Anm. 3. 

De lezer, die het boek van Yahuda kent, oordeele zelf over deze dingen, 
wanneer hij v. d. Valk leest. 

Laat mij alleen ’t volgende nog mogen noemen: Op S. 118 zegt Yahuda: 
haine ‚und so gab es zwei Himmel, einen über der Erde und einen über der 
Totenwelt’’. v.d. Valk vertaalt (blz. 41): en zoo waren er dus twee hemelen, 
één voor de aarde en één voor de doodenwereld. Hier is bedoeld: boven de 
aarde, enz. — $ 

Het verdient bijval, dat thans de nadruk valt op de Egyptische 
parallelen ten aanzien van de verhalen in de Pentateuch. Het is, tengevolge 
van de eenzijdige oriëntatie aan Babel, teveel verwaarloosd. Nu bestaat 
het gevaar, dat men in het andere uiterste vervalt en zijn oog zoozeer richt 
op Egypte, dat men Babel geheel uit ’t oog verliest. — 

v. d. Valk heeft als titel: Mozes’ boeken in Egyptisch licht. — 
Het zijn Mozes’ boeken, dat staat vast. Het Egyptisch licht doet deze figuur 
van den Reformator des te duidelijker uitkomen. — 

Yahuda spreekt van de Pentateuch en de verwantschap van de 
taal daarvan met de Egyptische taal. — Het onderscheid is duidelijk. — 
v. d. Valk is met het Pentateuchprobleem klaar; Yahuda niet. — 

Vandaar ook, dat de eerste de „boeken van Mozes” bij zijn schrijven 
op de voet volgt en spreekt over Schepping, Val, Zondvloed-Patriarchen, 
Jozef, Israëls verdrukking en verlossing. 

Yahuda bespreekt eerst: Die ägyptische Epoche im Pentateuch 


(Joseph- und Exodusgeschichte) en vervolgens: Aus der vorägyptischen 
Epoche im Pentateuch (Lagen der Vorzeit). — 

Bij de huidige stand van de vragen omtrent het ontstaan van de 
Pentateuch is de methode van Yahuda de juiste. Wil men de Epgytische 
invloeden op de Pentateuch nagaan, dan moet men beginnen bij die 
periode, waarin Israël ten nauwste met Egypte in aanraking was. — 
Daarom ook had ik de opzet van van der Valk's boek liever gewenscht in 
overeenstemming met het boek van Yahuda. 

Ik geef toe — het zoude overeenstemming hebben vermeerderd; 
maar — de waarde van het werk van van der Valk zou zijn gestegen. 
Het boek komt nu eenigszins voor zijn tijd. — 

Den uitgever komt alle lof toe voor de mooie uitgave. Deze is, zooals 
wij van Kok gewend zijn. Bovendien is het werk goed geïllustreerd. 

A RH 


H. E. Fosdick, Het Gebed. Geautor. vertaling. N.V. G.J. A. 
Ruys’ Uitg. Mij. Zeist. Prijs ingen. f 2.50, geb. f 3.25, 316 blz. 


Het onderwerp van dit boek wordt in ro hoofdstukken behandeld. 
Achtereenvolgens wordt gesproken over: Het gebed als natuurlijke uiting; 
Het gebed als gemeenschap met God; Gods zorg voor den enkeling; 
Het gebed en Gods goedheid; Belemmeringen en moeilijkheden; Het 
gebed en het gebied der natuurwetten; Onverhoorde gebeden; Het gebed 
als allesbeheerschend verlangen; Het gebed als strijdperk; Onzelfzuchtig- 
heid in het gebed. 

Elk hoofdstuk — elke „„week’' — wordt verdeeld in zeven „dagen’’, 
die elk een pericoop uit de Schrift, een korte beschouwing hierover, en 
een gebed van een figuur uit de geschiedenis bevatten. Aan het eind van 
iedere week volgt een uitvoerige „beschouwing over de week’’, besloten 
met eenige „wenken ter overdenking en bespreking”. 

Uit dit overzicht blijkt al, hoe rijk de inhoud is. Een bonte verscheiden- 
heid van eenvoudige en stille gedachten. Wie weet, dat z’n theologie meer 
is dan verstandelijke arbeid, zal zich kunnen vinden in deze lectuur, 
al beseft hij ook, dat hij de dingen misschien anders zou zeggen en ook 
anders denken. A.A.v.R. 


Emil Brunner. Gott und Mensch. Vier Untersuchungen über 
das personhafte Sein. J. C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tübingen 
1930. 100 blz. 


Hoe goed herinneren we ons nog den sympathieken voorman der dia- 
lektische theologie! De beide voordrachten over „„Rechtfertigungsglaube 
und Ethik” en „Kirche und Offenbarung’’, die hij in ons land hield, zijn 
samen met twee andere over „Die Gottesidee der Philosophen und der 
Schöpfergott des Glaubens’’ en „Biblische Psychologie” in dit werkje 
uitgegeven. 'k Geloof niet hier veel aan te moeten toevoegen. Wie Brunner 
hoorde, heeft zich stellig reeds het werkje aangeschaft, wie het nog niet 
deed, doe het haastig. Als kennismaking met de dialektische theologie 
verdient het aanbeveling. En als illustratie van de eigenaardige problema- 
tiek, waarin Brunner met zijn theologie momenteel verkeert, schijnt het 
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zeer belangrijk te zijn. Dat er een zeer varieerende ontwikkelingsgang 
bij Brunner is, wordt bij oppervlakkige kennismaking met zijn geschriften 
reeds duidelijk. A. Ac ven 


G. Horreüs de Haas. Credo”. Vrijzinnig Protestantsche 
Geloofsverklaring. Uitg. voor de Comm. voor de Geschr. 
van den Ned. Protestantenbond. N. V. Uitg. Mij. „De 
Tijdstroom’’, Huis ter Heide (U.). 1930. Prijs f 0.30. 


Met sympathie las ik dit kleine geschriftje door. In vlotte en waardige 
stijl wordt aan de hand van het apostolicum een uiteenzetting gegeven van 
wat een spinozistisch georiënteerd vrijzinnig Protestant van onzen dag 
voelt en denkt. Een Credo van het vrijzinnig Protestantisme is dit niet, kan 
het ook niet zijn: ‚wat ons in beginsel kenmerkt en vereenigt is de nadruk 
die wij, Vrijzinnig Protestanten, leggen op de noodzaak van een onanfhanke- 
lijk, wetenschappelijk waarheidszoeken, op den eisch van eene redelijke 
vrijheid van gedachte, geloof en geweten als eerste geestesrecht’’. (blz. 13). 

A.A.v.R. 


Ds. C. Heemskerk. Het Bestuur en de Inrichting der N. H. 
Kerk. Overdruk uit „De Zondagsbode’’, bijblad van het 
(Dordrechtsche) Predikbeurtenblad. DI. I. Uitg. C. Morks Cz., 
Dordrecht. Prijs f 1.—. 


Een populaire beschrijving van de reglementaire gang van zaken in 
de N. H. Kerk. Gespeend aan dogmatische verdieping. A.A. v.R. 


Hilbrandt Boschma, Militairisme en Christendom. N. V. 
Uitg. Mij. „De Tijdstroom’, Huis ter Heide. f 0.30. 


„Een beschouwing naar aanleiding der brochure van Prof. Dr. B. D. 
Eerdmans’. Het antimilitairisme is tegenwoordig en vogue. Of de zaak 
evenwel met brochures van dezen inhoud en toon gediend is, betwijfel ik, 
De thetische gedachten staan zwak. En de polemische zijn mij onsym- 
pathiek. A.A.v.R. 


v……… Tot den vollen dag … Onder redactie van Ds. H. W. M, 
Hupkes en P. G. Valentijn. Uitg. T. Banda, Kollum. Nrs. 2-5. 


De strijd tegen het theoretisch en practisch „blijven in de zonde’ 
wordt voortgezet. A. A. vols 
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Iets over Christusprofetie. 


Wanneer Petrus over de zendbrieven van Paulus schrijft, dat er 
(de pot verwijt de ketel) vele dingen in zijn, zwaar om te verstaan, die 
de ongeleerde en onvaste menschen verdraaien — gelijk ook in de 
andere schriften, bedoelt hij ongetwijfeld met die andere ge- 
schriften vooral ook de profetische literatuur van het O.T. 

Het moet voor hem zwaar zijn geweest, dat alles Nieuwtestamentisch 
te lezen en het evangelisch te verstaan. En ook wij zijn met het 
O.T. niet klaar, door er hier en daar een ‚„messiaansche tekst” in te vinden, 
die we dan wel echt uit het verband moeten r uk ken, om er de Christus- 
gedachte in duidelijk te houden. 

Reeds de oude kerk heeft de moeilijkheid gevoeld, om het O.T. toch 
christelijk te lezen. Marcion heeft de poging opgegeven. De gnostici 
hebben de poging niet eens gewaagd: De God van het O.T. was een andere, 
dan de vader van Jezus Christus. Zoo hij al niet een booze godheid was, 
dan was hij toch zeker een strenge rechter zonder genade. 

Watzichalscatholiek-orthodoxkristalliseerderondom de Kl-Aziatische, 
later Roomsche — traditie heeft in reactie het O.T. krampachtig vastge- 
houden en (ondanks de zeer gewilde allegorische exegese) met een joodsch- 
romeinsch legalisme het paulinisme vermoord. 

In de allegorische methode school wel een mogelijkheid, Maar ze 
schoot ver over haar doel heen, en stond als alexandrijnsch in geen goede 
reuk. 

Waar dus de losse-teksten-christologie te weinig leverde, daar 
levert de allegorische methode te veel. Hier is het eind van weg. Om 
met prof. Grosheide te spreken: op die manier kan men van alles alles 


maken. 


Ik ga er van uit, dat heel het O.T. christelijk is, d.w.z. vol van den 
Christus: christo logisch, d.i. sprekend van Christus. 

Het O.T. geeft ons de historisch-demonstratieve ontvouwing van de 
Gen. 3: 15 gedachte, zooals die haar principe heeft en haar telos vindt 
in Joh. 3: 16. 

De Israëlitische volksgeschiedenis droeg van begin tot eind de Christus- 
gedachte in zich, omdat uit dat historische volk de Christuspersoon 
is geboren. 

Losse teksten toonen dat niet. Doch alles, ook alle details, moeten 
we voortdurend brengen in verband met het groote drama der historia 
sacra, waarin Gods openbaring van gericht en van heil zich verhulde. 
Openbaring is immers nooit direct, maar altijd „licht in rook’’. Zoo hulde 
de openbaring van Christus zich in, in de geschiedenis van het Isr. volk. 
Het was openbaringsvolk. 

En God openbaart nooit iets anders dan Zichzelf: Zichzelf in recht 
en genade; Zichzelf in Jezus Christus. 

Zoo is, alleen als openbaringsvolk, Israël een christelijk 
volk. Of liever: het Christusvolk. 

De Isr. vaderlandsche geschiedenis is de Christusgeschiedenis. Ze is 
de gesch. van gericht en heil. 

Dat was eerst in de historie van de heilige’ familie. Later in de 
historie van het „heilige’' volk. 

De geboorte van het volk in Egypte — de uittocht — de gang door 
de diepte van de Roode Zee — de reis naar Kanaän — enz. enz. ’t is alles 
een prenteboek Gods — vol Christustafreelen van gericht en heil. — 

„Mijn Zoon heb ik uit Egypte geroepen’’, is de Godsspraak van Hosea. 

Die zoon is Israël. Maar die zoon is eigenlijk Jezus Christus, de werke- 
lijkheid, van wiens waarheid de Israëlitische volks- 
geschiedenis een historische opvoering was. (Math. 
zien ve 


In het bijzonder was de geschiedenis, die de profeten hebben meegemaakt 
op en top heilsgeschiedenis. Daarom is hun profetie ook door en door 
christocentrisch. In de tijdsgebeurtenissen om hen heen proefden ze de 
eeuwige waarheden van God. Ze zagen er in de ontvouwing der moeder- 
belofte (vermorzeling van verzenen — gericht; doch de doorbeten hiel 
trapt de gifkop dood —= heil). 

Ze waren met recht zieners. Ze zagen door de dingen heen. Ze speurden 
achter de gebeurtenissen de bedoelingen Gods. Ze zagen de lijnen van 
Gods heil. 

In al die menschelijk-politieke constellatie's beleefden zij de werkelijk- 
heid van Gods gericht en van Gods heil, zooals dat beide zich voltrekken 
zou in het kruis van Jezus Christus, maar zich ook reeds verhulde en open- 
baarde in de bijzondere tijdsgeschiedenis van Israël. 

Profeten zijn geen waarzeggers. Doch menschen zijn het, diede waar- 
heid zeggen. En zeggen kunnen, omdat ze in de profane werkelijkheid 
de heilswerkelijkheid weten. 

Ze zien dan ook alles onder eeuwigheidslicht. Ze zien de eeuwige 
gedachten van God in het drama van hun tijd uitgebeeld. Ze zien een 
schaduw van het kruis. 
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We moeten niet zeggen, dat de profeten bo ven hun tijd uitgrepen. 
Maar ze grepen diep in hun tijd in. Ze grepen den geestelijken achtergrond 
van hun tijd. Geen toekomstvoorspellers dus, maar waarheidzeggers, 
door hun bijzonder contact met God. 

De waarheid is evenwel nooit een los incident, doch zit vast in ver- 
leden en in toekomst. De profeten wisten, wat God bezig was te 
doen, waarom dan ook de historische boeken van het O.T. met vol recht 
en in diepen zin profetische literatuur moeten worden genoemd. 

De tijden zijn des Heeren. Dus ook de toekomst is des Heeren. En 
de profeten, die stonden in de werkelijkheid van God, zagen de lijnen 
loopen van het groote Goddelijke werk: Gericht en nochtans 
heil. 

Slechts wanneer we oog hebben voor het heilsdrama in Iraëls ge- 
schiedenis, kunnen we de profetieën van Israëls profeten 
christelijk lezen. 

Dan blijven ze binnen het raam van hun tijd en hoeven we niets te 
forceeren. Doch dan moeten wij wel ernstig pogen hun tijd te zien, zo o als 
zij die zagen. Dan zien wij er den Christus in. 

Het gevaar is groot, dat we de profeten telkens weer willen plakken 
in het vlak van onze profane geschiedbeschouwing. Nooit echter mogen we 
vergeten, dat vóór de N.T. vervulling in Jezus Christus de geschiedenis 
van Israël heel iets anders was, dan geschiedenis — zonder meer! Het 
was een en al advent! 

Wij moeten achter de profeten gaan staan en met hen hun tijd stereos- 
copisch bezien. Dan zullen we meer vinden, dan een enkele tekst, die wij 
Nieuwtestamentisch kunnen duiden, of een passage, die we kunnen alle- 
goriseeren, maar dan zullen we heel een christelijk O.T. vinden. 


Want Christus is geworden uit een volk. In dat volk zat de lijn van 
het heilig zaad — van Eva tot Maria. Israël was het moedervolk 
van Christus. Daarom was de geschiedenis van dat volk heilsgeschiedenis. 
Dat begrepen en beleefden de profeten, de zieners, die het werk Gods 
zagen gebeuren. En ze getuigden van dat werk, dat in Jezus Christus en 
dien gekruisigd culmineeren zou —:Het werk van gericht en heil. 


De profeten, met hun stereoscopische visie op de geschiedenis, moesten 
zich wel ergeren aan de platte politiek der koningen, die het bijzon - 
dere van volk en koningschap niet meer beseften. 

Jesaja ziet achter Assur het gericht van God, die de zonden bezoekt, 
zooals wij (tenminste als we het N.T. christelijk lezen — er zijn er, die 
alles neerhalen in ’t horizontale vlak der profane historie en alle Open- 
baring plat trappen) zooals wij dien anderen Zoon van God zien staan 
en zien buigen onder Gods gericht, wanneer Hij staat voor Pontius 
Pilatus. 

Het is geen politieke afkeuring —, geen politiek-beter-weten, 
wanneer Jesaja fulmineert tegen een bondgenootschap met Egypte, maar 
dat protest is een belijdenis van Christelijk geloof. De politici leven in den 
strijd van hun vaderlandsche geschiedenis. Jesaja echter leeft in werkelijk- 
heid van zonde — gericht — heil. 


Voor hem is Jerusalem geen stad als andere steden. Juda geen land 
als andere landen. Maar Israël is Gods Zoon. 

En hij stelt aan zijn volk de wet van den Christus-in-dat-volk: de wet 
van het tarwegraan (Joh. 12:24). 

Heeft die linie van Eva—Maria haar eindpunt in Christus bereikt, 
dan valt ook de bijzondere geschiedenis van dat moedervolk terug in de 
platte geschiedenis der moderne tijden. 

Zoolang evenwel die geschiedenis nog zwanger was, in voortdurend 
advent van den Christus, ging door al die O.T. eeuwen het rythme van 
gericht en genade. 

Wanneer Jesaja dan wil, dat het volk zich niet verzet tegen Assur, 
maar in den vijand het gericht van God erkent, dan eischt hij, dat Juda 
al zijn conform het heilig zaad in den schoot van het volk. En dat Juda 
dus doen zal als Christus, die de schuld aanvaart, de straf ondergaat — 
en ten derde dage toch opstaat van de dooden. 

Jesaja heeft dus het lijden van Christus voortdurend gepro- 
feteerd — niet in een paar teksten, maar door heel zijn visie op het lijden 
van Jerusalem, dat uit het gericht toch nog is weggenomen. 

Jeremia heeft met name den dood, en den vollen ondergang van 
Christus geprofeteerd, niet expressis verbis, maar door heel zijn Godsspraak, 
over val en verwoesting van Jerusalem. 


Als we het openbaringskarakter van het Israëlitische volk en van de 
Israëlitische geschiedenis erkennen, zoo vol van een hevig advent — zullen 
we merken, hoe alles beheerscht wordt door de waarheid van recht-en- 
genade en zullen we vinden, dat heel het O.T. „Christum treibet”’. 

Van dat ééne: recht-en-genade hebben de profeten getuigd met 
geweldig geluid. 

En... dat is toch alles, wat God ons heeft te zeggen: 

Recht en genade; 

De wet van het tarwegraan; 

Jezus Christus en dien gekruisigd. 


Heemstede. A. DONDORP. 


Calvinisme contra Neo-Kantianisme ? 


S r. Iedere levens- en wereldbeschouwing moet uiteraard een 
organischen samenhang …. vormen, in dien zin, dat u in ieder onderdeel 
de beheerschende stijlgedachte treft. — Nu is dit mijn eigen kijk, zegt prof. 
dr. H. Dooyeweerd (Anti-Revolutionaire Staatkunde, orgaan Kuyper- 
stichting, ze jaarg. p. 64) nu is dit mijn eigen kijk op deze zaken, dat 
ik die eenheid van elke gesloten levens- en wereldbeschouwing terugvoer 
op een grondgedachte, die ik de wetsidee noem. ….. De heur is- 
tische waarde der wetsidee … stelt ons in antithetischen zin in staat 
de verschillende uitgangspunten der … stelsels te ontdekken en reeds 
apriori te bepalen, welke typen van wetsidee tot antinomieën … moeten 
leiden. De typen van antinomieën zijn door een analyse der ten grondslag 
gelegde wetsidee van te voren te overzien … te voorspellen (Dooyeweerd, 
Beteekenis Wetsidee voor Rechtswetenschap en Rechtsphilosophie, 
pag. 67) … antinomieën zijn tegenstrijdigheden, ontstaan door grens- 
overschrijdingen der verschillende wetenschapsgebieden, bijv. wanneer de 
natuurwet … de gelding der zedelijke normen zou aantasten (t.a.p., pag. 14) 

Tegenover prof. Dooyeweerd moge nu de vraag gesteld worden of 
deze heuristische functie der wetsidee wel medewerkt tot het liefdevol 
verstaan en begrijpen van andere stelsels. Men kan bijvoorbeeld in Neo- 
Calvinisme en Neo-Kantianisme verzoeningsmogelijkheden zien liggen, 
die bij een heuristische hanteering der wetsidee niet voor den dag 
zouden treden. Terwijl het toch veeleer aanbeveling verdient, deze moge- 
lijkheden, „zooveel als in ons is’ op te sporen. 

Voor een calvinistische bespreking van het Badensche Neo-Kanti- 
anisme moge ik verwijzen naar Dr. v. d. Vaart Smit. 

Dit opstel moge een poging wagen om in twee methodenleeren, 
één van calvinistische en één van neo-Kantiaansche opvatting, sterke 
overeenkomst en gelijkheid te zien! 


$ 2. Een methodenleer volgens een neo-calvi- 
nistische opvatting. 

In „Wetsidee der Rechtswetenschap, enz. blz. 64-5’ schrijft prof. 
Dooyeweerd ongeveer letterlijk het volgende: 

leder wetsgebied (natuur-, rechts-, geschiedenis-, zedewetenschap e.a.) 
is voor de menschelijke rede door een absolute, kwalitatieve grens van 
andere gescheiden. Wil het psychische denken zulk een wetsgebied 
wetenschappelijk vatten, dan heeft het te beginnen met zich te onderwerpen 
aan die souvereine wetskwaliteit, waarin de schepperssouvereiniteit Gods 
zich onmiddellijk, zonder Vermittlung van andere wetsgebieden afdrukt. 
Siechts in een intuitief schouwen komen die kwaliteiten der wetsgebieden 
(wetenschappen) tot ons (psychisch) bewustzijn. Zij scheppen voor het 
wetenschappelijk bewustzijn een gezichtskring, waarin de wets- 
kwaliteit,als modaliteit der wetsidee, de souvereiniteit waar- 
borgt. In die modaliteiten worden ons de souvereine wetsgebieden bewust 
en de souvereiniteit in eigen kenkring (wetenschap) bestaat hierin, dat zij 
met de aanvaarding der gezichtsgebieden, ze met de logische 
relatie- en systeemcategorieën doordringt, en zoo 
als de strenge eenheid van een logosverband zoekt 
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te begrijpen, een oneindige taak ongetwijfeld, waarin het schouwend 
denken slechts moeizaam kan vorderen. De Gezichtskring wordt 
door inklemming in de logische categorieën der identiteit en ver- 
scheidenheid gefixeerd tot den k kring, de Gegenstand tot object, als door 
de modaliteit bepaald systeem van relaties. Deze souvereiniteit in eigen 
kenkring moet gezien worden als uitvloeisel van de organi- 
sche wetsidee van het Calvinisme. De wetsidee doordringt op die 
wijze de souvereiniteit in eigen kenkring (wetenschap), dat zij in iederen 
wetskring (wetenschap) den onbegrijpelijken samenhang met de andere 
wetsgebieden handhaaft, door van iederen meer gecompliceerden wetskring 
de vorige kringen als substraten te erkennen, en door in de souverei- 
niteit van iedere nieuwe wetenschap de analogieën van de vorige 
wetskringen te handhaven, analogieën die zich, schoon in onder- 
worpenheid aan de souvereine modaliteit op de 
substraten opbouwen. Omgekeerd leert ons de calvinistische wetsidee, 
dat ook de meest eenvoudige wetskringen, binnen hun veld reeds de 
anticipaties bergen, die naar de meer gecompliceerde kringen 
heenwijzen en het correlaat van de analogieën vormen. Zoo verklaart 
zich bijvoorbeeld hoe de sociologie op den normatieven wetskring van 
het recht kan anticipeeren en omgekeerd de rechtswetenschap in den 
rechtskring zelve op sociologische analogieën stuit, die zich op sociolo- 
gische substraten van het recht opbouwen. 


$S 3 Een methodenleer volgens een neo-Kan- 
tiaansche opvatting. (zie Dr. J. L. Snethlage, Proeve eener 
kritische godsdienstphilosophie). 


Kritische wijsbegeerte in Marburgschen zin is geen speculatieve 
wijsbegeerte maar methodenleer, transcendentale filosofie, welke zich 
niet bezig houdt met de kennis der dingen, maar met de kennis-aar d, 
dus met kennis van de kennis. Zij wil niet doordringen tot den oergrond 
der dingen, tot het zijnde’, en ook niet het geheim des levens ontsluieren. 
De kritische filosofie kijkt alle wetenschappen over den schouder om te 
zien: Hoe ieder der wetenschappen mogelijk is. En deze transcen- 
dentale filosofie is hierdoor tot de ontdekking gekomen, dat het kennen 
zich niet richt naar de dingen, maar de dingen, voor zoover zij gekend 
worden, zich richten naar het kennen (de Copernicaansche wending 
van Kant). Al naar de bril die de afzonderlijke wetenschap draagt is het 
X der werkelijkheid (het Wereldraadsel) gekleurd. De kritische filosofie 
is dus zelve niet scheppend. 

Haar taak is verder hierin gelegen, de afzonderlijke wetenschappen 
voor grensoverschrijding te waarschuwen, en zij wil als vredebrengster 
den strijd der wetenschappen beslechten, door er voor te zorgen dat ieder 
kengebied (wetenschap) binnen haar eigensoortige werkelijkheidsop- 
opvatting blijft. Ook wil deze kenkritiek voor metaphysica behoeden, 
door de wetenschappen waarschuwend voor oogen te houden dat zij slechts 

„menschelijke kennis bevat. 

Een panlogisme in den kritischen zin van panmethodisme moge dus 
voor den neo-Kantiaan het fundament zijn, waarop het gebouw der weten- 
schappen verrijst. 
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Vragen we wat nu eigenlijk de werkelijkheid is, zoo luidt het ant- 
woord: niet het eerste wat wij weten maar het laatste, alzoo het steeds 
ongewetene, die ewige Frage der Erkenntnis, het Unzulängliche, dat, 
ware het voor ons Ereignis geworden, het absolute eind zou beteekenen. 


S 4. Overeenkomsten en Gelijkheden. 


Beide methodenleeren nu stemmen overeen in hun poneeren dat 
ieder kengebied (wetenschap) een eigensoortige wetskwali- 
teit bezit, als modaliteit der wetsidee; dat men met aanvaarding der 
eigensoortige wetsgebieden, deze met de logische relatie- en systeem- 
categorieën doordringt, en zoo als de strenge eenheid van een logosver- 
band zoekt te begrijpen; dat dit een oneindige taak is; dat voor ieder meer 
gecompliceerd wetsgebied de vorige wetstereinen als substraten dienen 
erkend te worden en dat in de souvereine modaliteit van ieder nieuw 
kengebied de analogieën der vorige wetskringen gehandhaafd moeten 
worden; dat deze analogieën onderworpen moeten zijn aan de souvereine 
wetskwaliteit van het bepaalde wetsgebied; dat reeds de meest eenvoudige 
wetenschappen binnen hun terrein de anticipaties bergen, die naar de 
meer gecompliceerde terreinen heenwijzen en het correlaat van de ana- 
logieën vormen (om de terminologie van prof. Dooyeweerd te gebruiken). 

Of om ín Snethlage’s woordenkeus te spreken: 

Beide methodenleeren zijn hierin gelijk, dat zij de filosofie transcen- 
dentaal willen zien (cf. Dooyeweerd, Calvinisme contra Neo-Kantianisme, 
Tijdschr. v. Wijsbeg. 1926, pag. 63. e.v.); dat zij het geen taak der wijs- 
begeerte achten, tot den eigenlijken grond der dingen, tot het Zijnde", 
door te dringen (Dooyeweerd, T. v. W., 67); dat het kennen zich niet richt 
naar de dingen, maar de dingen naar het kennen (cf. Severijn, Profetisme, 
pag. 24: Overigens heeft Kant volkomen gelijk, dat wij ten eenenmale niet 
anders bezitten dan een gekende wereld). Beide methodenleeren willen 
niet scheppend zijn, juist omdat zij alleen methode nleer willen zijn; 
beide willen ook theologische argumenten geen zeggingschap geven over 
logisch-wetenschappelijke kwesties (cf. Dooyeweerd, T. v. W. 63); beide 
willen vrede brengen in den strijd der faculteiten door streng te waken 
tegen grensoverschrijding van de eene wetenschap over de andere (cf. 
Snethlage’s anti-ethicistische [beter: buiten-zedelijke] godsidee). En 
tenslotte is voor beide de werkelijkheid een Aufgabe. 


Sn veer meen d verschil 


Daar Snethlage (voor zoover mij bekend) zich met een kenleer naar 
calvinistische opvatting nog niet heeft beziggehouden, maar Dooyeweerd 
daarentegen bezwaren heeft geuit tegen ‚de uitermate gevaarlijke dwaling’ 
der neo-Kantiaansche logica (Tijds. v. Wijsb. pag. 63. e.v.) moge nu nage- 
gaan worden, hoe weinig gevaarlijk deze dwaling wel is als men haar ver- 
staat, zooals zij verstaan dient te worden. In plaats nu van enkele rand- 
teekeningen te maken op het reeds meermalen aangehaalde artikel van 
professor Dooyeweerd in het Tijds. v. Wijsb. is het wellicht het raadzaamst, 
een zeer principieelen zin uit dat artikel van prof. Dooyeweerd uit te lichten. 

Het onderscheid juist met den neo-Kantiaanschen gedachtengang 
acht Dr. Dooyeweerd hierin gelegen, dat het denken niet den „„Gegen- 
stand’ schept, maar alleen den „Gegenstand” als object, als 
problema zich voorgesteld ziet (T. v. W. 68). 


Als nu juist dit het onderscheid is, dan zou het wel merkwaardig 
wezen, zoo er mogelijkheid bestond dit onderscheid alseen vermeend 
verschil te kunnen kwalificeeren. En dit lijkt ons toch wel doenlijk. Want 
de kwestie is hier gele gen in het woord „denken”. 

Snethlage moge zich dan al niet in strikten zin bezig gehouden hebben 
met een calvinistische kenleer [een vraag in ’t voorbijgaan moge zijn: 
steunt zoo’n kenleer op de Openbaring, op het Woord Gods? of op Calvijns 
geschriften? En op welke dan?] — onder meer heeft Snethlage wel in 
Hoofdstuk VIII van zijn Kritische Phil., Theol. en Psych. (onder den titel: 
De krit. phil. en het psychisch denken) zich met het woord „denken’’ 
beschäftigt. 

De logische fout in den aangehaalden zin van Dr. Dooyeweerd is 
dan misschien deze: dasz ein besonderes Erkenntnismotiv (in 
casu: een psychologisch) zum Grundmotiv unbefugt generalisiert 
wird (Albert Görland, door Snethlage aangehaald). 

‚„Denken’’ heeft bij Kant en Cohen een niet-psychologische beteekenis. 
De Marburgsche interpretatie van Kant wil in geen geval de werkelijkheid 
afleiden uit het psychische denken, doch juist omgekeerd het alom- 
vattend werkelijkheidsproces (kenproces) het psychisch begrip denken’ 
in het aanzijn laten roepen. „Denk''proces wordt het kennisproces eerst, 
wanneer het in het psychisch taaleigen getransponeerd wordt. 
Slechts wanneer men het denken niet als een logische onderscheiding opvat, 
welke alleen in één bepaald coördinatenstelsel geldigheid bezit, doch als 
een substantie stelt, welke tot de verschillende wetenschappen 
in een causale relatie staat, ja, dan zou de gansche werkelijkheid aan 
het denken haar ontstaan te danken hebben. Maar ook Dr. Dooyeweerd 
verwijt de aristotelische scholastiek dat zij het wetenschappelijke denken 
tot een metaphysisch denken deed ontaarden (Tijds. v. Wijsb. 64). Het 
psychisch denken „bestaat'’ dan ook niet, als wij dit precaire woord reser- 
veeren als natuurwetenschappelijk begrip. Niet het denken, het psychische 
denken, schept de werkelijkheid, doch juist contra het Spinozistisch- 
Hegelsche systeem, roept het alomvattende werkelijkheidsproces ook het 
hegrip des denkens in het aanzijn. Het kennisproces, en niet het 
psychisch den k proces, is een werkelijkheidsproces in den meest uitge- 
breiden zin des woords. 

Toch moet men kennisvormen en bestaansvormen niet met elkaar 
gelijk stellen (zoo we het begrip „bestaan’’ reserveeren voor de natuur- 
wetenschap), want dan zouden alle kennisvormen waarneembaarheid 
tengevolge moeten hebben. Maar het psychische denken kunnen we leeren 
inzien als een onwaarneembaar spreken (cf. Snethlage, t.a.p. 25). 


S 6. Wegens de subtiliteit van het hier behandelde onderwerp is 
dit opstel met aarzeling geschreven. Toch strekt dit aarzelen zich niet uit 
over de bedoeling, enkele bestaande zaken op een meer-zichtbare plaats 
te leggen, opdat mogelijkerwijze samenwerking zou ontstaan. Waar 
samenwerking gewild wordt, ontbreekt de gelegenheid partijzuchtig te 
blijven. Zoodat hier dus een praktische beoefening der ethiek, nolens 
volens, geleverd werd. 


Rotterdam, April 1930. VAN MULLEM. 


Ambtelijke theologie in Nederland 
in de laatste kwarteeuw. 


Om niet te breed te worden zullen we ons in de beschrijving van litera- 
tuur op het gebied der ambtelijke theologie beperken tot de werken, die 
van protestantsche zijde verschenen zijn, en alleen nemen de theologische 
vakken homiletiek, catechetiek, liturgiek en poimeniek. Op tijdschrift- 
artikelen reflecteeren we in het algemeen niet. Neutraal is dit overzicht 
niet. Het is onwillekeurig meer naar rechts dan naar links georiënteerd. 

Overzien wij de literatuur, die in de laatste vijf en twintig jaar 
verscheen, dan treffen twee punten ons oog, nl. de naam en de methode. 

Ten eerste de naam. Tegen het gebruik van den naam practische 
theologie is verzet gekomen van Dr. A. Kuyper in zijn Encyclopaedie der 
heilige Godgeleerdheid en Dr. J. Waterink in zijn Plaats en methode van 
de ambtelijke vakken, 1923. Hoewel onderscheidene mannen als Dr. 
van Veldhuizen, Dr. van Nes, Dr. Meulenbelt e.a. den term „practische 
theologie” zijn blijven gebruiken, komt mij het verzet tegen dien naam 
alleszins gewettigd voor en is het m.i. beter deze vakken encyclopaedisch 
onder de groep ambtelijke theologie te rangschikken. Vat men 
‚‚„practisch’’ op als een tegenstelling met theoretisch, dan missen deze 
vakken een eigen object. Verstaat men onder practisch’ het handelen 
der Kerk (gelijk de meeste theologen in Duitschland, ook de laatstver- 
schenen Practische Theologie van Dr. C. Pfennigsdorf 1929/30, doen, 
welk standpunt ook gedeeld wordt door Dr. A. van Veldhuizen in zijn 
Praktische Godgeleerdheid, 1923, die onder practische godgeleerdheid 
verstaat ‚de wetenschap van de ambtsverrichtingen der Kerk’’), dan zie ik 
geen kans om het eigen karakter van deze groep theologische vakken te 
handhaven en worden ze een onderdeel van de ecclesiologische theologie 
of van de groep, wier object zich concentreert om de Kerk. Neemt men 
daarentegen als object van deze vakken het door Christus ingestelde 
ambt, dan hebben deze een eigen object en krijgt men ook een eenvoudig 
en natuurlijk verdeelingsbeginsel voor deze vakken. (P. A. E. Sillevis 
Smitt, De organisatie van de Christelijke kerk in den apostolischen tijd, 
1910; Dezelfde, De beteekenis van het Geref. beginsel voor de ambtelijke 
vakken, 1912; Dezelfde, Ambt en persoonlijkheid, 1917). 

Ten tweede is merkwaardig, dat de psychologie, zoowel de algemeene 
als de bizondere, op de ambtelijke vakken sterken invloed heeft uitgeoefend. 
In navolging van de Duitsche voorgangers overheerschte vroeger op dit 
gebied de historische methode. De methodiek sloot zich in den regel aan 
bij de door takt en levenswijsheid gevonden methode van den auteur. 
Hierin is in de laatste vijf en twintig jaren verandering gekomen. Zoowel 
bij de nadere omschrijving van het doel, als bij die van het object, en vooral 
bij de methodiek dezer vakken is gebruik gemaakt van de psychologie 
en zal in de toekomst steeds meer gebruik gemaakt worden. Eén van de 
eersten, die in ons land op de verbinding van ambtelijke vakken en psycho- 
logie heeft gewezen is Dr. T. Hoekstra geweest in zijn De psychologie der 
religie en de ambtelijke vakken, 1913. 

Een verzamelwerk, waarin al wat op ambtelijke theologie betrekking 
heeft, is opgenomen, bezitten we van de laatste jaren niet. Alleen hebben 
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we het uitnemende deeltje in Pro Ministerio, Praktische Godgeleerdheid 
door Dr. A. van Veldhuizen, 1923, waarvan we hopen, dat spoedig een 
tweede druk het licht moge zien. 


Thans eerst iets over de homiletiek of theorie der prediking. Over de 
geschiedenis der homiletiek en der prediking is weinig geschreven. 
Hier ligt vooral aan de zijde der Gereformeerden nog een heel veld braak. 
Dr. A. W. Bronsveld gaf in 1909 in Uit onzen Bloeitijd een brochure over 
De Evangelieprediking. Dezelfde bood ook in zijn Uren met Vinet een keur 
van stukken uit Vinets werken, waarvan een deel op de prediking betrek- 
king heeft. 

Over algemeene homiletische vraagstukken schreef D. Felix in zijn 
Predikers en Prediken, 1903; in 1920 gaf Dr. T. Hoekstra Gereformeerde 
prediking; in 1923 werd Dienst des Woords door J. C. Sikkel uitgegeven, 
terwijl in 1926 de Gereformeerde Homiletiek van Dr. T, Hoekstra het licht 
zag. Voorts verschenen Karakter en Bezwaren van het predikantschap 
door A. R. Rutgers; Het predikambt in de toekomst door Dr. C. B. Hylke- 
ma, 1919; De orthodoxe en moderne geloofsprediking uit psychologisch 
oogpunt vergeleken door Dr. M. C. van Mourik Broekman, 1915; Per- 
soonlijk geloof en roeping door Dr. H. Bouwman, 1919. 

Speciale onderwerpen werden o.a. behandeld door Dr. J. Ridderbos, 
Profeet en prediker, 1924; Dr. J. A. C. van Leeuwen, Voorwerpelijke en 
onderwerpelijke prediking 1918; G. Wisse, Het apologetisch element in 
de bediening des Woords, 1928; Dr. H. Visscher, Het mystieke element in 
de bediening des Woords, 1929; Dr. T. Hoekstra, De tegenwoordige 
critiek op onze preeken, 1918; Dr. A. M. Brouwer, Hoe te prediken voor 
heiden en Mohammedaan, 1916; Vota Ecclesiastica, Actueele prediking, 
1926; Dienaars en Uitdeelers, 1929; Dr. A. van Veldhuizen, Hoe maakt 
men zijn preek? 1930. Voor de tekstkeuze is in het bizonder van belang 
Dr. A. van Veldhuizen, Uw goedheid kroont de jaargetijden, 1930; ook 
J. Krull—D. Ozinga, Het Christelijk Kerkjaar 19r2; J. van Andel, Vade- 
mecum pastorale, 1910. 

Nuttige wenken voor taal, stijl en voordracht van den prediker zijn 
te vinden bij J. Petri, De cultuurtaal van den prediker, 1922; Dr. H. Ba- 
vinck, De Welsprekendheid?, 1918; K. Veldkamp, zo Spreeklessen?, 
1917; Albert Vogel, Voordrachtskunst, 1919; Dr. J. van Ginneken, Gelaat, 
gebaar en klankexpressie, 1919; K. Schilder, Kerktaal en leven, 1923. 


In de tweede plaats komt aan de orde de catechetiek. Over de geschie- 
denis van catechese en catechetiek is in de laatste kwarteeuw betrekkelijk 
weinig verschenen. Dr. A. Troelstra schreef in 1gor De toestand der cate- 
chese in Nederland gedurende de voorreformatorische eeuw, en gaf in 
1903 zijn instructief werk over Stof en methode der catechese in Nederland 
voor de reformatie. Dr. S. D. van Veen publiceerde in rgog in Uit onzen 
Bloeitijd een brochure over Het godsdienstonderwijs. Dr. H. Kaajan be- 
schreef in 1914, in zijn dissertatie over De pro-acta der Dordsche Synode. 
in 1618,op uitnemende wijze de besluiten dezer synode in betrekking tot 
de catechese. De Evangelisch-Luthersche Kerk en de Hersteld Evangelisch- 
Luthersche kerk der Nederlanden lieten in 1929 een Gedenkschrift over 
Luthers kleine catechismus verschijnen. Maar een uit de bronnen be- 
werkte geschiedenis der catechese in Nederland zag niet het licht. 
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Wel is er van wege de Ned. Hervormde kerk in 1921—22 een enquête 
ingesteld naar het godsdienstonderwijs in dit kerkgenootschap, waarvan 
een uittreksel is samengesteld door Dr. A, van Veldhuizen. Een der con- 
clusies luidde, dat er meer aandacht aan de catechese behoort geschonken 
te worden. In 1918 was al een verslag verschenen van den Nederl. Protestan- 
tenbond over een enquête inzake het godsdienstonderwijs onder den titel 
Tot organisatie van ons godsdienstonderwijs. De Protestantenband was 
van oordeel, dat het godsdienstonderwijs in een toestand verkeert, de- 
welke van dien aard is, dat hij dringend verbetering behoeft. 

Bestaat er voor de ambtelijke theologie in het algemeen en voor de 
homiletiek in het bizonder geen Nederlandsch tijdschrift, de vrijzinnigen 
zijn zoo gelukkig in Ons Godsdienstonderwijs, onder redactie van Dr. R. 
Miedema, een catechetisch tijdschrift te bezitten, dat up to date is. 

Over algemeene catechetische vraagstukken handelden b.v. W. van 
den Hengel, Gedachten over theorie en praktijk der Katechese, 1912; 
Dr. L. Knappert, Ons Godsdienstonderwijs, 1905; Dr. H. H. Meulenbelt, 
Onze Katechese’, 1913. Maar dergelijke werken werden in de schaduw 
gesteld door het mooie frisch geschreven boek van Dr. A. van Veldhuizen 
Katechetiek, 1925. Dit is eigenlijk de eerste catechetiek, die op Nederland- 
schen bodem in de laatste jaren is verschenen. Het werk munt uit door over- 
vloedige opgaven van literatuur en door den psychologischen inslag. 

Omdat de catechetiek zoo nauw verwant is met de paedagogiek, 
noem ik enkele paedagogische werken, welke voor de studie van de cate- 
chese van belang geacht kunnen worden. Behalve de „paedagogieken’’ 
van Koops, Wirtz—Meima, van Wijk, Douwes, enz., zij vooral gewezen 
op R. Casimir, Zelf aan ’t stuur, 1915; Dr. H. Bavinck, Paedagogische 
beginselen? 1929; Dezelfde, De nieuwe opvoeding, 1917; Dezelfde, 
Bijbelsche en religieuze psychologie, 1920; Dr. J. H. Gunning Wzn. 
Verzamelde paedagogische opstellen, Nieuwe Reeks, 1924; I. Kooistra, 
Zedelijke opvoeding, 1919; J. Ligthart, Jeugherinneringen?, 1914; Dr.J. 
Woltjer, Ut cognoscant te, 1923; Dr. J. Waterink, Inleiding tot de theo- 
retische paedagogiek, 1926; P. Oosterlee, Alex. Vinet als opvoeder, 1928; 
P. de Zeeuw, De worsteling om het kind, 1925; D. Wouters en W. J. 
Visser, Geschiedenis van de opvoeding en het onderwijs vooral in Nederland, 
1927; Dr. H. Bavinck e. a. Christendom en Opvoeding, z.j.; G. Meima, 
De haardvuren brandende, 1928. 

Over het doel van de catechese vindt men goede opmerkingen bij 
P. Biesterveld, Het Karakter der catechese, 1900; H. van Dijk, Karakter?, 
1916; P. Oosterlee, Karaktervorming, 1919; Dr. S. O. Los, De paranetische 
nakatechisatie, 1914; Dr. S. O. Los, Karaktervorming bij kleuters e 
kinderen, 1930. 

De kennis van het object der catechese wordt vermeerderd door 
werken als Dr. G. P. Marang, De kennis van de kinderziel voor den onder- 
wijzer, 1921; Dr. M. J. A. de Vrijer, De dominee en zijn jongens, 1919; 
Dr. H. M. W. Bandel, Rijpere jeugd en religieuze ontwikkeling, 1920; 
Dr. T. Hoekstra, Psychologie en catechese, 1916; Dezelfde, Paedagogische 
Psychologie, 1930; Dr. J. H. Bavinck, Inleiding in de zielkunde, 1926; 
L. de Hartog—Meyes, Het kind en God? 1916; Dr. Ph. Kohnstamm, 
Bijbel en jeugd, 1923; F. van Raalte, De ziel van het kind, 1918; J. C. 
Wirtz, Uit de school geklapt, 1919; C. J. van der Horst—Oosterhuis en 
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J. €. Wirtz, Van kind tot mensch, 1930; 1. Kooistra, Onze groote kinderen, 
1918; P. Oosterlee, Onze opgroeiende kinderen, 1922; Dr. G. Heymans, 
De psychologie der vrouwen, 1911; H. H. Barger, Godsdienstige opvoeding, 
1920; Dr. H. Bavinck, De vrouw in de hedendaagsche maatschappij, 
1918; J. C. Wirtz, De opvoeding der vrouwelijke rijpere jeugd, 1929; 
J. H. F. Kohlbrugge, Practische sociologie, Deel IV, 1927. 

Voor de stof der catechese noemen we Joh. Been, Uit het Hebreeuw- 
sche Herdersleven, 1913; Dezelfde, Oud-Testamentische pioniers, 1918; 
W. G. van de Hulst, Bijbelsche Geschiedenissen, 1928; H. Lankamp, 
Leerplan voor het onderwijs in de Bijbelsche geschiedenis, I A 4 z.j.; 
C. Lindeboom, Bijbelgids?, 1929; Dr. H. Bavinck, Handleiding voor het 
onderwijs in den Christelijken godsdienst, 1913. 

Over de methode ‚die wordt toegepast, vindt men literatuur o.a. bij 
Dr. J. Waterink, Plaats en methode van de ambtelijke vakken, 1923; Dr. H. 
H. Meulenbelt, Onze Katechese’, 1913. 

Wat de leermiddelen betreft, worden door de vrijzinnigen veel gebruikt 
de boekjes van Ds. de Baan (Zie Tot Organisatie van ons godsdienstonder- 
wijs, 1918), terwijl in rechtsche kringen naast de Belijdenisschriften ge- 
bruikt werden catechisatieboekjes als van Hellenbroek, Roozemeyer, 
Doedes, van der Flier (er zijn blijkens de enquête in de Ned. Herv. Kerk 
135 leerboekjes in gebruik), Landwehr en Boersma. 


Zoo krachtig als in deze periode de beweging is geweest op het terrein 
der catechese, zoo zwak is de actie geweest op liturgisch gebied. Uit ver- 
schillende kringen zijn voorslagen opgekomen om verandering, vermeer- 
dering of vermindering in de liturgische gebruiken in te voeren, en in enkele 
kleinere kringen is dit ook gelukt, maar de groote stroom van het kerkelijke 
leven, hoewel nu en dan een weinig bewogen, vloeide in dezelfde bedding 
voort. In de liturgie is ons volk zeer conservatief. In dat conservatisme 
zit inderdaad een goed element, maar men vraagt zich toch af, of bij velen 
dit conservatisme niet leidt tot een doodend orthodoxisme. 

In de laatste dertig jaren is maar eén werk verschenen, dat we in 
eigenlijken zin een liturgiek mogen noemen, nl. het in vele opzichten 
mooie boek van Dr. E. F. Kruyff, Liturgiek, ten dienste van dienaren der 
Nederl. Hervormde kerk, rgor. Een meer populair gehouden werk in 
denzelfden geest is van Dr. H. H. Meulenbelt, Onze onderlinge bijeenkomst. 
Voor de gereformeerden is van beteekenis Onze Eeredienst door Dr. A. 
Kuyper, rgir, welk boek grootendeels ontstaan is uit artikelen in de 
Heraut. Kuyper is in dit werk breed van blik en mild in zijn oordeel. 
Onder deze rubriek is ook nog te noemen H. A. van Minnen, De Geref. 
eeredienst, 1908. 

Over onze liturgische geschriften schreven P. Biesterveld, Het Geref. 
Kerkboek, 1903, en Dr. H. H. Barger, Ons Kerkboek?, 1907, terwijl 
Dr. B. Wielenga een populaire uiteenzetting gaf van Ons Doopsformulier, 
1906, Ons Avondmaalsformulier, 1913, en Ons Huwelijksformulier, 1909. 
Dr. P. W.J. van den Berg schreef een dissertatie over De viering van den 
Zondag en de feestdagen in Nederland vóór de Hervorming, 1914. 

De gezangen werden historisch belicht door Dr. A. W. Bronsveld, 
De evangelische gezangen verzameld in de jaren 1803—1805 en in gebruik 
bij de Ned. Herv. Kerk, Historisch-letterkundig onderzoek, 1917, en door 
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Denzelfde, Vervolgbundel op de Evangelische gezangen, 1927. De kwestie 
van psalmen en gezangen werd historisch en principieel belicht door 
Dr. J. H. Gunning, De gezangenkwestie in de Ned. Herv. kerk, 1gro, 
in Pro en Centra door denzelfden met Dr. J. D. de Lind van Wijngaarden 
en door J. Kruithof, Ons kerkgezang, 1929. 

Een beknopt overzicht van de geschiedenis der liturgie gaf Dr. S. D. 
van Veen, De godsdienstoefeningen der Gereformeerden, 1914. 


Een wetenschappelijke poimeniek, theorie van de herderlijke verzor- 
ging, bestaat er ten onzent nog niet. Wel is veel practisch materiaal ver- 
schenen, dat later bij het schrijven van een handboek ongetwijfeld goede 
diensten zal bewijzen. De Gereformeerden hebben sinds enkele jaren een 
centraal orgaan in het Ouderlingenblad, onder eindredactie van Prof. 
Dr. G. Ch. Aalders. Over religieuze psychologie, voor de poimeniek van 
belang, schreven Dr. P. D. Chantepie de la Saussaye, Het Christelijk leven, 
igi2 en Dr. J. G. Geelkerken, De empirische godsdienstpsychologie, 1909. 
Over religieuze volkskunde Dr. J. Schrijnen, Nederlandsche volkskunde z.j.; 
E. Gewin, Nederlandsch Volksgeloof, 1925; Dr. J. Waterink, Bij ons in 
het land der Saksers?, 1930. 

Het werk van P. Biesterveld, Het huisbezoek werd 1923 in derden 
druk uitgegeven. Daarnaast staat Bij onze zieken, van Dr. H. H. Meulenbelt 
1915. Dr. J. H. Gunning schreef in 19ig een boek over: Een verwaarloosd 
onderdeel der herderlijke zielszorg. (de privaat-biecht). 

Over practische vragen, waarmee men bij het herderlijk werk in aan- 
raking kornt, zagen het licht o.a. C. T. Groenewegen, Pastorale onderonsjes*, 
1910; J. van Andel, De gemeenschap der heiligen?’ 1904; J. van 
Andel, Pastorale brieven 1907; H. W. Laman, Geloofsbezwaren 
opgelost door Wilhelmus à Brakel, 1929; J. J. Knap Czn., Geestelijke 
Wasdom, 1929; G. Wisse, Uit het zieleleven, 1920. De boeken op dit 
gebied zijn groot in aantal. 

Uit den wassenden stroom van literatuur heb ik genomen, wat mij 
voorkwam het voornaamste te zijn. Veel heb ik, bewust, overgeslagen. 
Allicht is hier en daar een min of meer belangrijk werk over het hoofd 
gezien. Vergeet echter niet, dat bij het oordeel over het al of niet be- 
langrijk zijn van een werk, het subject een factor van groote beteekenis is. 


Kampen. Dr. T. HOEKSTRA. 
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Zur theologischen lage in Deutschland.) 


Mein sehr verehrter Lehrer Professor Windisch in Kiel regte mich zu 
diesem Aufsatz an. Gern will ich Ihnen einiges über die theologische Lage 
in Deutschland berichten. Erwarten Sie aber keine wissenschaftliche 
Abhandlung alsob ich nun zur Orientierung erst einige dicken Bücher 
durchgelesen hätte. Ich schreibe als Theologie-Student, r Semester vor 
dem ersten theologischen Examen 2), der sich allerdings in diesen Fragen 
theologiegeschäftlicher Art schon einige Semester ein wenig umgesehen 
hat. 

Wir leben heute in einer Übergangszeit, die auch der gegenwärtigen 
Theologie ihr Gepräge gibt. Ihrem zweifellosen Chaoscharakter steht 
positiv eine Fülle von Produktion gegenüber, die auf uns junge Studenten 
anfangs erdrückend wirkt. Die theologische Lage ist vielleicht dem Bilde 
einer Vogelschar im Fluge zu vergleichen: man sieht ihre Flugrichting, 
aber ihre bestimmte augenblickliche Lage ist schwer zu bestimmen. 
So auch mit der Theologie. Deshalb eine Lebendigkeit, ein Kampf, ein 
Nichtausruhen auf der, was man als geistigen Besitz in die Scheunen 
gebracht hat, sondern ein Suchen, ein dauerndes Fragen. Wer nicht 
schon mit seinem festen, nie mehr anfechtbaren Glaubensstandpunkt zur 
Universität kommt, sich aber doch auf der anderen Seite innerlich stark 
fühlt, dasz er sich verschiedensten Einflüssen hingeben kann, für den ist 
es höchste Freude heute in Deutschland Student der Theologie sein zu 
dürfen. 

Man wird oft erheblich hin und her geworfen. Die dialektische Theo- 
logie (Barth) packt die jungen, oft kritiklosen, Studenten und will alles 
andere verdammen und führt teilweise dazu, dasz Studenten im 2 und 3 
Semester am liebsten schon ‚das Wort Gottes’ volltönend von den Kan- 
zeln verkünden möchten; da fordert die historisch-kritische Forschung 
ihr Recht; liberale und orthodoxe Theologen vom alten Schlage sind noch 
da, und die Vermittlungstheologie übt einigen Einflusz. Wer sich auf der 
Universität nicht ängstlich einkapselt, ist davor sicher, schon dort ein 
„fertiger Theologe’ zu sein. Und das ist gut so: ist doch dieses Ringen 
ein Zeichen innerer Kraft und Lebendigkeit, und man darf hoffen, dasz 
dieses sich aus Not und Kampf ankündigende neue Leben in der Theologie 
auch befruchtend und belebend weiterwirken wird auf alle Kulturzweige, 
besonders aber auch in unsere kirchlichen Gemeinden hinein. Da die 
heutige theologische Lage erst recht auf dem Hintergrund der Vorkriegs- 
theologie deutlich wird, will ich zunächst darüber einiges sagen. 


IL. Vorkriegstheologie. 


Die Geschichte der Theologie spiegelt getreu die Wellenlinien des 
Christentums in seinem Verhältnis zur Kultur: Kulturdiastase und 
Kultursynthese lösen einander ab. So gibt es zwei Typen von Theologen, 
jeder in seiner Art berechtigt und notwendig. Der erste, der das Evangelium 


1) Door bemiddeling van Prof. Dr. H. Windisch (Kiel) mochten wij onderstaand — 


stuk van een Duitsch student ontvangen. Red. 
1) Het eerste examen volgt in Duitschland eerst na + 4 jaar. Red. 
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ängstlich vor der Welt und ihren verderblichen Einflüssen meint hüten 
zu müssen; er macht sich das Leben meistens leichter als jener andere 
Typ, der das Evangelium mit der Zeit und der Welt auseinandersetzen 
will, die Welt mit christlichem Geist durchdringen will, ein Typ, dem die 
Weltgeltung und Weltverbreitung des Christentums zu verdanken ist, 
ohne den wir z.B. alle keine Christen wären. Er ist aber in Gefahr zu fallen, 
Ecken und Kanten des Christentums bei der Synthese mit der Welt 
abzubrechen. Vor dem Krieg herrschte in Deutschland bis ungefähr 1gro 
weithin in Theologie und Kirche dieser kulturfreundliche Zug. 

Deutschland hatte 1871 den Krieg gewonnen; Handel und Wirtschaft 
blühte. Eine starke Flotte, ein glänzend discipliniertes Heer nannten wir 
unser eigen; eine gewisse Stimmung der Saturiertheit legte sich auf die 
Gemüter, und Theologie und Kirche blieben wie immer vom Zeitgeist 
nicht unbeeinfluszt. Kirche und Kultur rückten näher zusammen. Das 
kirchliche und theologische Selbstbewusztsein schwand. Man spricht ja 
heute meist verächtlich vom Kulturprotestantismus der Vorkriegszeit. 
Relativismus und Historismus waren Triumph: alles wurde absolut oder 
besser alles relativ. Die religionsgeschichtliche Forschung blühte auf. 
Die Absolutheit des Christentums wurde fraglich, ebenso die Einmaligkeit 
der Offenbarung. Eine Verwischung von Religionswissenschaft und 
Theologie trat ein. Troeltsch, wohl der erfolgreichste Theologe vor dem 
Kriege, sagte: „Wir vermögen die Vorstellung des stellvertretenden Sühne- 
todes nicht mehr nachzufühlen. Dazu stehen wir zu stark unter dem Ein- 
druck der Kontinuierlichkeit und Einheit des gesamten Weltgeschehens.'' 
Die historischen Fächer hatten das Primat vor der Dogmatik, die sich 
schüchtern auf den Verteidigungsposten gedrängt sah. Das Evangelium 
wurde eine Idee, die ihre Selbständigkeit in sich hat. Die Einheit der 
Religionen wurde betont. Die allgemeine und specielle Offenbarung 
flossen ineinander über. Die Ritschlsche Theologie bedeutete insofern 
schon vor dem Kriege eine Gegenbewegung, als sie die Selbständigkeit 
der Theologie gegen die Philosophie betonte, den Offenbarungsgrund aller 
Theologie hervorhob und den Gedanken der Rechtfertigung wieder zum 
Zentralpunkt machte, selbst aber dann in den Bann der Lotzeschen 
Philosophie geriet. Im wesentlichen war die Vorkriegstheologie Erfahrungs- 
theologie, und jede Theologie wird es zum guten Teil immer bleiben trotz 
Barth und seiner Freunde. Der Inhalt der christlichen Verkündigung 
musz sich dem einzelnen Christen als wahr erweisen, er musz davon 
überzeugt sein; das ist mit Recht ein unaufgebbares Privileg und Eigen-Gut 
evangelisch-lutherischer Glaubensauffassung. Mochte man nun mit 
Wilhelm Hermann die Geschichte, besonders das innere Leben Jesu, als 
Grund des Glaubens ansehen oder die Heilstatsachen in einem Vergewisse- 
rungsprozesz als wahr erfahren (M. Kähler, Ihmels — Erlanger Schule), 
oder den Gottvaterglauben in den Vordergrund stellen, verbunden mit 
dem Gedanken des unendlichen Wertes der Menschenseele: immer war 
es Erfahrungstheologie. Der grosze Troeltsch ist vorzeitig ins Grab 
gesunken, seine besten Schüler Zempp und Süskind sind im Kriege ge- 
fallen; so haben sich andere Kräfte nach dem Kriege leichter durchsetzen 
können (Barth), ohne ernsthafte Opposition zu finden, zumal die ganze 
Zeitstimmung ihren Gedanken groszen Vorschub leistete. Vorerst sei 
jedoch von den Übergängen die Rede. 
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II. Übergange. 


a. der Krieg und sein Ende. 

Der Krieg kam: ein übergewaltiges Geschick! Millionen deutscher 
Volksgenossen, bisher vom liberalen Geist beeinfluszt und ohne tiefes 
im Volkstum gegründetes Staatsgefühl, wurden auf einmal tief von 
innen her überwältigt, für ihr Vaterland ihr Leben einzusetzen. Man 
erkannte: das Ganze ist das Primäre, der einzelne hat nur wirkliche 
Bedeutung, sofern er sich als dienendes Glied dem Ganzen einfügt. Eine 
religiöse Welle ging über Deutschland hinweg, neues kirchliches Leben 
erwachte, das jedoch nicht lange anhielt, jetzt aber wieder sich zu regen 
anfängt. 

Die Revolution und das Kriegsende folgten. Der bisher herrschende 
Kulturoptimismus bekam einen schweren Stosz. Man redete nicht mehr 
so, als ob der Kulturfortschritt geradeswegs zur Verwirklichung des 
Gottesreiches führe. Man lernte wieder Kultur und Christentum als zwei 
verschiedene, wenn auch nicht unvereinbare Gröszen sehen. 
Kurz vor und im Kriege erhielt der religiöse Erfahrungsbegriff durch den 
Einflusz der Amerikaner James und Starbuck, die die Religion des Unter- 
bewuszten entdeckten, eine mystische Vertiefung. Ganz anders mit 
durch das Kriegserlebnis beeinfluszt, wurde man für das Irrationale, 
über unsern Verstand, unsern Geist Hinausgehende, im religiösen Erlebnis 
empfänglich. 


b. "Rudolf Otto „das Heilige”. 

Hierher gehört Rudolf Otto mit seinem klassischen, 1917 erschienenen 
Buch, „das Heilige’ mit dem charakteristischen Untertitel: Über das 
Irrationale in der Idee des Göttlichen und sein Verhältnis zum Rationalen. 
Der Wert dieses Buches liegt wohl darin, dasz Otto entgegen dem üblichen 
Ansatz in der Religionsphilosophie dem Subjektiven (Eucken: Religion 
Lösung eines Lebensgefühls: Haering) seinen Ausgang vom Objektiven, 
dem Numinosen, nimmt, das im Menschen als Reaktion das Kreaturgefühl 
auslöst. Und zweitens wandte sich Otto gegen den ethischen Rationalismus, 
der wie Ritschl Gott als Inbegriff des Guten ansah. Demgegenüber redete 
der ehemalige Ritschlschüler, der liberale (!) Otto zuerst von dem mysteri- 
um tremendum, den Momenten des mirum, des Paradoxen, des „ganz 
anderen” im Göttlichen und dann erst vom fascinans des Göttlichen. Diese 
beiden Seiten sind nach Otto im Göttlichen in einer Kontrastharmonie 
vereinigt, wofür als nicht adaequate, aber entsprechende Ausdrücke 
(Epigramme) die Worte Zorn und Liebe gelten können. Ottos Kampf 
ging gegen den Gott des reinen Vertrauens, der oft allzu menschlich 
vorgestellt wurde, mit dem man leicht zu vertraulich und gemütlich 
zu verkehren in Gefahr war. So sah Otto in allen echten Religionen diese 
zwei Seiten ausgeprägt, im A. T. (Hiob), bei Jesus, nicht zuletzt bei Luther. 
Ottos Entdeckung traf sich mit dem gleichzeitigen Ergebnis der Religions- 
forschung, dasz der Ursprung der Religion nicht im Geisterglauben, 
sonders in der Ahndung einer geheimnisvollen Macht zu suchen sei. 
Wurzel und Krone wiesen auf dasselbe hin. 


c) Kierkegaards Einflusz. ' 
Dann sei kurz Kierkegaards Einflusz auf die deutsche Theologie 
genannt. Lange vor den Barthianern haben ihn in Deutschland Karl 
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Heim--Tübingen und Karl Holl (tf 1926 Berlin) gelesen und heimisch 
gemacht, obwohl das letztere immer die Barth-Leute für sich in Anspruch 
nehmen. Aber nur ein Seite Kierkegaards, sein abstrakt-metaphysischer 
Paradoxstandpunkt, wirkte, seine persönlich-religiöse Erfahrungslinie 
beachtete man nicht; besonders K. Barth war hier einseitig. Sein existen- 
tielles Denken übernahm man gern als annähernd treffendes Ausdrucks- 
mittel für das Göttliche: „Und setzet ihr nicht das Leben ein, nie wird 
euch das Leben gewonnen sein’. Einige seiner besonders wirkungsvollen 
Gedanken seien hier genannt: Der Entscheidungscharakter des Glaubens 
wird betont, und täglich werden wir neu vor die Entscheidung gestelit; 
schrecklich für Theologen und Leute, die den Glauben aus Intuition, 
aus dem Evidenzerleben hervorgehen lassen wollen (Girgensohn) unter 
Absehung von Gefühis- und Willensmomenten beim Glauben, welch 
letzteres allerdings wohl bei Kierkegaard auf die Spitze getrieben ist. 
Offenbarung ist immer zugleich Verhüllung; Der Glaube geht stets am 
Ärgernis vorbei u.a. Ich persönlich habe viel gelernt aus der Lektüre der 
Schriften des finnischen Theologen Torsten Bohlin, besonders Glaube 
und Offenbarung’’ und „Kierkegaard. 


d) Rückwendung zu Luther. 


Daneben erfolgte eine starke Rückwendung zu Luther. Da ist vor 
allem Karl Holls Lutherbuch zu nennen, dessen Bedeutung kaum über- 
schätzt werden kann. Holl verband exakte Forschung mit wunderbarer 
Gegenwartsdeutung Luthers. Der Deus actuosissimus, die ira Dei sowie 
die Rechtfertigungslehre gewinnen erneut zentrale Bedeutung. Es waren 
Flammenzeichen einer neuen Zeit. Eine Flut von Lutherschriften ist 
seitdem erschienen. Teils läszt man den zurnenden Gott hinter dem 
sich erbarmenden bei Luther ganz zurücktreten — Gott verstellt sich nur, 
in Wahrheit liebt er nur (so Blanke und Kattenbusch), oder man läszt 
beide Seiten im Kontrast stehen (Otto) oder sieht bei Luther nur den 
zürnenden Gott (Gogarten) oder erkennt zugleich im Zorn Gottes seine 
Liebe: wenn Gott nicht unsere Ichsucht, Sünde richten würde, würden 
wir für die Ewigkeit und Gottes Plan nicht reif (so der Rostocker Luther- 
forscher Walther in Rostock). Es sei gleich hier bemerkt, dasz in Schweden 
besonders durch Aulén seit 19oo (!) erneut das Augenmerk auf Luther 
gelenkt wurde, woraus sich erklärt, dasz die Barthsche Theologie dort 
wenig Eingang gefunden hat, ganz im Gegensatz z. B. zu Dänemark. 

Damit (Kriegsende und Krieg, Ottos ‚das Heilige’, Kierkegaards 
Einflusz, Luther-renaissance) — davon bitte lieber nur bedingt zu reden 
— sind kurz die Erscheinungen gezeichnet, die unsere heutige theo- 
logische Lage in Deutschland vorbereitet haben, zum Teil schon aus- 
machen. 

(Slot volgt.) 
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Internationale Theologen-Conferentie 
te Canterbury 


(29 Dec.—3 Jan.) 


Het lijkt mij op zijn plaats over deze Conferentie, waar ik aanwezig 
heb kunnen zijn, in de „Vox Theologica”’ iets te schrijven; uiteraard geen 
verslag, daar dit in de groote dagbladen gestaan heeft. Het doel der 
Conferentie, waaraan theologische studenten uit geheel West-Europa en 
van de meest verschillende kerken (behalve de Roomsch-Katholieke) 
deelnamen, lag in de lijn der oecumenische beweging, die voor een eenigs- 
zins ingewijde met de woorden Stockholm en Lausanne gekarakteri- 
seerd is; de Worlds Students Christian Federation zet zich voor deze 
beweging in, en stelde „De Kerk” in het middelpunt van de belangstelling 
van haar theologische leden en functionarissen. De besprekingen groepeer- 
den zich om de vraag van de autoriteit der kerk op het gebied van de leer, 
van het moreele leven, van liturgie en sacramenten, en om de vraag der 
oecumenische beweging. 

Ieder zal inzien, dat het onderwerp zeer belangrijk is in onze huidige 
situatie; van alle kanten worden de kerken gedreven tot bezinning op haar 
beginselen, en haar taak, en daarnaast ook op haar eenheid; en de be- 
zinning der kerken is de arbeid der theologie. Wat opviel allereerst, was 
de groote verscheidenheid van kerk-begrippen; hier kwam de Hervorming 
in levende aanraking met het Catholicisme der Russen, Engelschen en 
oud-Katholieken; en naast deze twee waren er de schakeeringen van de 
Free-Churches, de nationale kerken, en het Vrijzinnig-Protestantisme 
(ik was als gast toegelaten). Vandaar datde theologische besprekingen 
zich ook vaak meer bepaalden tot een verkennen, en vragen, en niet 
toekwamen aan diepgaande, problemen formuleerende en ev. oplossende . 
theologische arbeid. Zoo bleef b.v. de vraag der eenheid een open vraag, 
die niet in de theologie, wel in de gemeenschappelijke godsdienst-oefening 
haar oplossing vond. Hier voelde men duidelijk, hoe belangrijk ook voor 
de eenheids-beweging der kerken de theologie is, en hoeveel arbeid de 
theologie ook internationaal nog te verrichten heeft. Trouwens bij alle 
aan de orde gestelde vragen kreeg men den indruk, dat de arbeid der 
theologie tot verheldering, formuleering en afgrenzing voorloopig nog zeer 
noodig is. 

Zoo bleek het van groot belang de theologen internationaal bijeen te 
brengen; eerst in levende uitwisseling wordt de waarde van theologische 
studie ook aan het kerk-begrip, gevoeld, en ziet men ook de lijnen en 
problemen duidelijker. Wellicht is hier een onderwerp, dat ook onze Ver- 
eeniging eens voor een inter-academiale Conferentie, van welke groote 
waarde onze Redactie steeds meer overtuigd is, zou kunnen nemen 
(aanleiding daarvoor zou al kunnen zijn, dat binnen de N.H. Kerk èn 
Vrijzinnig Hervormden èn ethischen èn reorganisatie-mannen arbeiden aan 
de bezinning op het Kerk-probleem). 

Tenslotte viel het te waardeeren, dat men op deze Conferentie de oogen 
open had de voor nooden van onze internationale situatie op sociaal, en 
vooral politiek gebied. Er valt hier inderdaad wel een en ander op te merken, 
en wij, theologen, loopen vaak gevaar ons in onze eigen problemen en 
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vragen in te spinnen; Genève, werkeloosheid, groeiend nationalisme, 
het zijn woorden, die ook ons aangaan, en de Hollandsche vertegenwoor- 
digers op deze Conferentie hopen, dat de Hollandsche studenten de pogingen 
om zich internationaal op deze situatie te bezinnen (door correspondentie 
van studentengroepen) zullen steunen. Mettertijd zult gij er wel meer van 
hooren. 

Zoo bracht deze Conferentie voor de deelnemers een verruiming van 
het gezichtsveld, een versterking van het verantwoordelijkheidsbesef, 
en daarnaast ook een duidelijker overtuiging van de rijkdom van het 
woord Kerk’. 

Leiden. H. FABER. 


Kroniek. 


Deze kroniek moet ik beginnen met uiting te geven aan de gevoelens 
van diepe droefheid, die in dezen tijd de Leidsche faculteit bezielen. 

Het gevreesde gebeurd! Prof. Dr. H. T. de Graaf, de hoogleeraar in 
de wijsgeerige vakken der theologie overleden. In hem verliest de Neder- 
landsche theologie een van haar meest geleerde en meest markante figuren, 
een geleerde, die zijn vak en nog vele gebieden van onze cultuur daarnaast 
beheerschte, en die met oorspronkelijken blik lijnen samentrok en lijnen 
vooruitwees. Zijn theologische arbeid draagt een empirische trek: na 
studiën op het gebied der Semitica schoolde hij zich bij Heymans, wiens 
psychologische methode hij op het gebied van den godsdienst en wijs- 
geerige theologie toepaste; warme belangstelling had hij ook voor ethische 
studiën, waarbij hij zich naast Kant vooral aan Engelsche en Hollandsche 
ethici (de Bussy) verwant wist; het was de humanistische trek in zijn wezen, 
die hem tot deze studiën dreef. Daarnaast trokken den laatsten tijd, 
voorzoover ik zien kan, vooral ook wijsgeerige en dogmatische problemen 
zijn aandacht, in welke hij zich door zijn zuiver, systematisch denken 
een eigen standpunt wist te veroveren. Al zijn werk pakte hij op de hem 
eigene persoonlijke wijze aan. Daarnaast toonde hij door zijn voorbeeld, 
hoe theologie gedragen moet zijn door de godsdienstige gemeenschap. 
Zijn leerlingen verliezen in hem een vertrouwd raadsman en een hartelijk 
mensch, de moderne theologie een van haar edelste en kundigste ver- 
tegenwoordigers. 

In de bekende vacature Amsterdam is de beslissing gevallen: de 
gemeenteraad benoemde Dr. A. H. de Hartog, iemand die ongetwijfeld 
veel wetenschappelijken arbeid verricht heeft, en wiens apologetisch 
werk vele goede eigenschappen vertoont. Dat deze benoeming hier en daar 
een slechte pers gehad heeft, ligt niet alleen hieraan, dat sommigen de 
verdiensten van Dr. de Hartog op ander terrein vinden. Ik mag niet 
klagen zooals velen doen, dat hier een vertegenwoordiger van een mij 
verwante theologie is gepasseerd, dat is geen criterium; maar wel mag ik 
klagen, dat naar veler inzicht het eenige criterium, dat gelden mag, nl. 
dat van de wetenschappelijkheid van de candidaten, in het gedrang is 
gekomen. Het éénstemmig advies van de faculteit door Curatoren en 
B.W. overgenomen werd door den gemeenteraad genegeerd. Naar een 
zeer goed ingelicht iemand mij verzekerde, zou de benoeming anders zijn 
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uitgevallen, als er geen politieke invloeden waren geweest. De autonomie 
der wetenschap is ín onze dagen een moeilijk maar brandend probleem 
geworden. In allen geval hebben de Amsterdamsche studenten een leer- 
meester gekregen, die weet, wat bezieling’ is; juist de studenten die in 
de moderne groote stad moeten studeeren, weten, hoe moeilijk het is 
hun „bezieling te bewaren. 

Voorloopige vermelding in deze kroniek verdient het feit, dat Prof. 
Plooy aangezocht is voor de leerstoel Oud-Christelijke letterkunde in 
Utrecht, en dat hij dat in beraad heeft genomen. Utrecht biedt in veel 
opzichten wijdere perspectieven voor den arbeid dan Amsterdam. De 
opschuiving in deze leerstoelen zou dus dan doorgaan. 

In de Academiesteden traden voor ons op Canon Streeter met het 
onderwerp „Diversity in the old Church” en Rittelmeijer met „Theologie 
und Anthroposophie’'. Belangwekkend ongetwijfeld deze buitenlanders 
in ons midden te hebben. Verder maakte Prof. Yahuda een tournee; 
hij is bekend door onderzoekingen over het verband tusschen Egypte 
en het Oude Testament. 

Nog een verheugend feit is mede te deelen nl. dat onder Gereformeer- 
den er een stijging van het aantal theologische studenten te constateeren 
valt, men hoort daar zelfs reeds eenige bezorgde stemmen over. Wij 
wenschen dat de andere kerkgenootschappen ook toe. Blijkens berichten 
uit Duitschland is ook daar de aanwas zeer groot, zoodat men hoopt 
binnen eenige jaren het tekort aan predikanten te hebben ingehaald. 
Wellicht belooft dit ook winst voor de theologie. 

Onder de winst voor de theologie reken ik ook, dat de ethisch- 
orthodoxen zich hebben aaneengeschaard om zich te bezinnen op het 
Kerkprobleem, waardoor zij naast de reorganisatie-mannen staan. 
De publicatie van Dr. Boissevain, een der ethische voormannen, over 
‚De kansen der Kerk’ mag in dat verband genoemd worden. 

In de buiten-Academische wereld vraagt verder een nieuw tijdschrift 
onze aandacht „Predikant en Dokter’’, dat een ongetwijfeld belangrijk 
gebied behandelen zal; wij mogen hopen, dat dit tijdschrift op hoog peil 
zal staan; de vruchten kunnen dan groot zijn. Alleen rijst bij mij de 
vraag, of juist een nieuw tijdschrift’ noodig was; de tijdschrift-ver- 
deeling in Nederland op theologisch gebied werpt reeds veel vragen op, 
en wij kunnen niet voor elk probleemgebied een tijdschrift hebben. Was 
publicatie in boekvorm niet mogelijk ? 

Of wijzen de teekenen der tijden erop, dat de vraag gesteld moeten 
worden of het mogelijk is, dat de bestaande groote tijdschriften contact 
met elkaar zoeken? Daardoor zou ook wellicht ruimte vrijkomen voor 
behandeling van problemen als die van „Predikant en Dokter’. Of ligt 
hier een toekomstperspectief voor onze „Vox Theologica’'? De plannen 
der redactie reiken ver; wij beseffen, dat in een blad als het onze groote 
mogelijkheden liggen, vooral daar het een spiegel wil zijn van het geheele 
Nederlandsche theologische leven en inderdaad steunt op een vrij groot 
aantal abonné’s, dat uiteenloopende richtingen der vaderlandsche theo- 
logie omvat. Het verheugt ons te kunnen mededeelen dat wij dezen jaar- 
gang nog weer (wij hopen voor geregeld) in grooter formaat zullen kunnen 
verschijnen, waardoor wij de vergelijking met andere tijdschriften in vele 
opzichten hopen te kunnen doorstaan. 
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Tenslotte nog eens dit: critiek is leven, ook voor een Redactie als 
de onze. Alleen clementie voor de moeilijkheden, die wij hebben bij de 
plaatsing van de stukken, die wij om hun wetenschappelijke waarde 
(ons eenig criterium!) voor de theologie hebben aangenomen. En dan: 
kunnen er nog geen nieuwe abonné’'s komen? Zijn alle eerste-jaars het 
al? Wij hebben nog zooveel plannen. H. FABER. 


Ingezonden. 


Aan de Redactie van de 
VOX THEOLOGICA 
Groningen. 


VERPLICHTE COLLEGES 


In de laatste „Vox theologica”' lees ik in het stuk van A. K. L. Bloem 
over de studie aan de theologische faculteit te Groningen o.a…: 

Het aantal verplichte college-uren bedraagt thans voor de eerste- 
jaars — zoo juist weer met één vermeerderd — 12, voor tweede- 
jaars 18, voor derdejaars 23 (sic), voor vierdejaars 14. Het 
wakend oog van den hoogleeraar maakt het den student wel 
eens moeilijk om zich van deze niet altijd aangename ver- 
plichting te ontslaan. 

In deze regels schuilt een vergissing. Nergens is het getal verplichte 
colleges zóó groot als hier wordt opgegeven. Immers de verplichte colleges 
zijn: 
drie jaar college Oude Testament. 
drie jaar college Nieuwe Testament 
één jaar college Encyclopedie 
de colleges der kerkelijke hoogleeraren. 

Alle andere colleges zijn volkomen vrij. Geen 
student is verplicht colleges te volgen in Godsdienstgeschiedenis, 
Kerkgeschiedenis, Wijsbegeerte van den Godsdienst, Hebreeuwsch, 
Wijsgeerige Inleiding in de Godsdienstwetenschap. M.a.w., alleen die 
colleges, waarvan de kerkelijke reglementen eischen dat men een bewijs 
van trouw volgen overlegt om Proponentsexamen te kunnen doen, zijn 
verplicht. En dat is voor geen enkel studiejaar meer dan ro per week. 

Ik wil daarmee niet zeggen dat de studenten verstandig zouden doen 
met die andere niet-verplichte colleges nu maar te verwaarloozen; voor de 
meerderheid der studenten zijn colleges nuttig. Maar waar ik tegen 
op kom is, dat men spreekt van verplichte colleges, in gevallen waar de 
Synode dien plicht niet eischt. De Universiteit kent geen 
enkel verplicht college en de Staatshoogleeraren dus ook niet. 
Ik acht het van belang dat de studenten weten dat de Universiteit geen 
voortgezet gymnasium is. 

Aan de Universiteit heerscht de „Wet der vrijheid’, d.w.z: voor de 
studenten; de hoogleeraren zijn minder vrij. Zij moeten er zijn op 
de bepaalde uren, de studenten niet. Ik stel er grooten prijs op die vrijheid 
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niet aan te tasten. Daarom heb ik jaren achtereen bij het eerste college 
aan de studenten medegedeeld dat ze kunnen komen of wegblijven naar 
believen, maar dat ik den doorsnee student aanraad geregeld te komen, 
— in zijn eigen belang. In de laatste jaren heb ik wel eens vergeten die 
mededeeling te doen. Maar onze Utrechtsche studenten weten het al wel. 
Ik zie hier een beginsel in gemoeid, dat ik onaangetast wil laten. 


Utrecht. H. TH. OBBINK. 


Boekbespreking. 


„De Grond der Zedelijkheid’’ — door Prof. Dr. W.J. Aalders 
— 1930. — J. B. Wolters Uitg. Mij. — / 7.50 geb. — 270 blz. 


Dit boek bespreekt de pogingen om het zedelijk leven te plaatsen in 
het verband van een wereld-beschouwing, en doet zelf ook een poging 
daartoe. Het onderwerp ligt dus gedeeltelijk binnen, en gedeeltelijk buiten 
het terrein der ethiek. De vraag naar den grond is een vraag naar het 
karakter en naar het verband. Schr. verdedigt de autonomie van de zede- 
lijkheid, een verdediging, die in onze cultuur zeer waardevol is, en bestrijdt 
de pogingen om haar te herleiden tot niet- (eig. beneden-) zedelijke prin- 
cipes (als Hedonisme, Eudaemonisme, Naturalisme enz.). Het intuitivisme 
in zijn verschillende vormen handhaaft vlg. Schr. wel de autonomie, maar 
laat de vraag naar het verband onbeantwoord. Metaphysica echter 
alleen bij het vinden van dit verband is onvoldoende, Schr. verdedigt 
een metaphysisch-religieuze (spec. Christelijke) fundeering der zedelijk- 
heid. Het boek orienteert moo1 in moderne ethische litteratuur, en geeft 
vaak verhelderende opmerkingen. Waardevol is het vestigen van de 
aandacht op de levensphilosophie en het Russisch Christendom. Naar 
mijn gevoel was een strakker besef van doel en grenzen van dit onderzoek 
aan het boek ten goede gekomen. 

De uitgever schonk ons een welverzorgde uitgave. H.M 


De Vrije Universiteit. Haar ontstaan en bestaan 1880—1930. 
door J. C. Rullmann. Amsterdam 1930. 


Ter gelegenheid van het 5o-jarig bestaan der V.U. schreef Dr. Rull- 
mann dit gedenkboek. De schrijver laat ons zien de worsteling van het 
Nederlandsche Geref. volk om een eigen Universiteit, niet uit sectaristische 
strijdlust, maar krachtens den drang van zijn Calvinistisch beginsel. 
Hij teekent ons de geschiedenis der V.U. vanaf haar eerste begin als 
„een ingaan en oproeien tegen heel een eeuw”’ tot de oprichting van de 
Wis- en Natuurkundige faculteit in de laatste maanden voor het jubileum. 
Heel die periode was een strijd om het doel te bereiken: een volledige Geref. 
Universiteit, dikwijls met een dreigenden ondergang voor oogen. Dr. 
Rullmann herinnert ons hierbij aan Calvijns strijd voor een Geref. Universi- 
teit, hoe hij ‚door koortsen ondermijnd en reeds aangetast door de krank- 
heid, die hem enkele jaren later ten grave zal doen dalen, voor deze Univer- 
siteit geijverd heeft’ en hij ‚gaat van huis tot huis om een gave voor zijn 
School te vragen, en hij klopt aan niet alleen bij zijn rijken vriend Caraccioli, 
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maar evenzeer bij de arme koekebakster op den hoek, die ook haar pen- 
ningske offert’. Dr. Rullmann heeft zijn boek zoo geschreven, dat het, 
hoewel goed gedocumenteerd, toch meer is dan een kroniek. De vrienden 
der V.U., die deze geschiedenis in hun jeugd reeds van hun vaders hoorden, 
zullen dit boek zeker waardeeren, maar ook buiten die kring verdient het 
ongetwijfeld belangstelling. Want de V.U. is een Geref. Universiteit, 
maar ook een echt-Nederlandsche. Wie eens weten wil, hoe de bakker en 
de melkboer voor een Universiteit warm te krijgen zijn, die leze dit boek. 

Jammer dat in dit boek niet meer aandacht geschonken wordt aan het 
eigenlijke van een Universiteit: het wetenschappelijk werk. Dr. Rullmann 
gaat wel de geschiedenis der faculteiten na, maar verder vernemen we 
niet veel van de V.U. als wetenschappelijke inrichting. 

Van dit deel van het V.U.-leven krijgen we een indruk bij het lezen van: 


Wetenschappelijke Bijdragen, aangeboden 
door Hoogleeraren der V.U. ter gelegenheid van haar 
vijftig-jarig bestaan. Amsterdam 1930. 


In deze „academische feestgave’’ is de Theol. Fac. vertegenwoordigd 
door een studie van Dr. F. W. Grosheide over de apocriefe boeken onder 
den titel „Dewelke de kerk wel lezen kan” en een studie van Dr. G. Ch. 
Aalders over „Cyrus in Jesaja 40—66’’. De Litt. fac. geeft: Dr. A. Goslinga: 
De uitzetting van Mr. Willem Bilderdijk, Dr. A. A. v. Schelven: Rond een 
Professorsbenoeming, Dr. H. J. Pos: De eenheid der Syntaxis, Dr. J. Wille: 
De leerschool van Lucretia Wilhelmina, Dr. D. H. Th. Vollenhoven: 
Het Nominalisme van Zeno den Stoïcijn, Dr. J. Waterink: Rousseau en 
het Calvinisme, Dr. H. Dooyeweerd vertegenwoordigt de Jur. Fac. met: 
De structuur der Rechtsbeginselen en de methode der Rechtswetenschap 
in het licht der Wetsidee, en Dr. L. v. d. Horst de Med. fac. met: „Psychosen 
bij Debilitas Mentis. 

Daar het overgroote deel dezer studies buiten de theologie valt kunnen 
we dit boek niet nader bespreken. T.W.T. 


Prof. Dr. B. D. Eerdmans, ‚„De Godsdienst van Israël’ - Dl. II 
N.V. Uitg. Mij. „De Wachttoren’, Huis ter Heide 1930. 


Prijs ing. f 4.75, geb. f 5.75. 


Dit deel begint met een behandeling van de godsdienst van Israël 
van de profeten der 7de eeuw tot het herstel na de ballingschap in historisch 
verband. Daarna geeft de schrijver meer algemeene onderwerpen (Gods- 
dienst - Zedelijkheid - Wijsheid; De mensch; God en de onzichtbare wereld), 
waarbij hij telkens het verband met de andere Oostersche godsdiensten 
laat uitkomen. Na deze hoofdstukken, die aansporen tot nader, zelfstandig 
onderzoek, komt weer een historisch overzicht tot de val van Jeruzalem, 
waarin o.a. wordt besproken de Jahu-dienst buiten de tempel (Diaspora- 
jodendom). 

Aansluitende aan de geschiedenis der Maccabeeën teekent Prof. 
Eerdmans ons het ontstaan van verschillende secten (Farizeën, Saddu- 
ceën, Essenen), om aan het slot te handelen over toekomstverwachtingen 
en over het kenmerkende van de Oudtestamentische vroomheid. 
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Dit korte overzicht laat wel zien, hoe de schrijver in een boek van 184 
blz. een groote hoeveelheid materiaal heeft weten onder te brengen. 

Het werk vormt een goede handleiding voor hem, die dieper op 
al deze vragen wil ingaan en zich door zelfstandig onderzoek klaarheid 
wil verschaffen. A. Rake 


Paul Schütz. Zwischen Nil und Kaukasus. Ein Reisebericht 
zur religionspolitischen Lage im Orient. Chr. Kaiser Verlag 
1930. 2468. Prijs Gebdn. M. 7.80, brosch. M. 5.80. 


Met groeiend enthousiasme heb ik dit ongekend rijke en veelzijdige 
boek gelezen. De auteur beschrijft zijn reis over Egypte en Syrië in de 
richting van Transkaukasië; zijn doel bereikt hij niet. ’t Is evenwel niet 
alleen een geographische beschrijving. Naar alle zijden worden op vaak 
treffende wijze perspectieven geopend: ieder oogenblik wordt het probleem 
der zending geëntarneerd; de verhouding van Oost en West; van kerkelijke 
prediking en politiek; van christelijke verkondiging en gesaeculariseerde 
cultuur. En dit alles historisch, ethnologisch en geographisch toegelicht. 
M.a.w. een door en door actueel boek voor allen die belang stellen in kerke- 
lijke en cultureele vragen. 

Men verzuime niet, dit zeer belangrijke boek zich aan te schaffen, 
althans te lezen. Persoonlijk ben ik dankbaar voor de lectuur er van. 

A.A.v.R. 


Dr. W. Th. Boissevain. De kansen der Kerk. 
H. J. Paris, Amsterdam 1930. 116 blz. 


Naar alle kanten wordt het kerkprobleem, zoowel actueel als principieel, 
en dat in een gelukkige synthese van beiden, behandeld. De stichting van 
de kerk ‚in de deelen van Caesarea Filippi’, de uitstorting van den Geest, — 
het wezen van de kerk, de beteekenis van de belijdenis, van den eeredienst, 
van de organisatie, tenslotte de Ned. Herv. Kerk met haar richtingsstrijd 
als erfenis van de vorige eeuw — dat alles en vele bijzonderheden worden 
op frissche, en pittige, en rake wijze ter sprake gebracht. 

De dragende gedachte is die van de synthese en het bewuste en be- 
heerschte compromis, ontspringende aan het inzicht dat de mensch in 
het geloof steeds met een dualiteit in aanraking komt. Om iets te noemen: 
de dualiteit van Evangelie en cultuur, van het oude Christendom en de 
cultuurschatten der rge eeuw. Geen van beide kanten mag overspannen 
worden ten koste van de andere. 

Dit alles op de basis van een buitengewoon sterk historisch besef, 
dat de continuiteit van het gebeuren graag erkent en bewaart. 


'k Ben zeer dankbaar voor dit kernachtige boek. Of de schrijver _ 


evenwel de fundamenten van z'n standpunt heeft onderzocht en de con- 
sequenties doorzien — waag ik te betwijfelen. Ik denk b.v. aan zijn waar- 
deering van het O.T. A.A. v.R. 


Mededeeling. 


Het volgende nummer zal verschijnen in de derde week van Maart a.s. 
A.A. vR. 
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INHOUD VAN DEEL r DER 
„ANNALEN DER CRITISCHE PHILOSOPHIE' 
(Zie ook aan ommezijde) 
TER INLEIDING 
Dr. T. GOEDEWAAGEN. — Un wereldbeschouwing naar philo- 


sophie. 

De feitelijkheid der wereldbeschouwing. — Het tekort der wereldbeschou- 
wing. — De philosophie als wereldbeschouwing. — Philosophie als 
wetenschap. 


Prof. Dr. A. GÖRLAND — Godsdienst en philosophie. 
5 De tegenstrijdige belangen van godsdienst en philosophie. — De z.g. 
godsdienstwetenschappen. — Het factum der godsdienstwetenschap. — 
é Het begrip transscendentie. ; 
Dr. P. STERKMAN — De verhouding van Bedel heid en recht 
bij Kant. 
Dr. H. B. F. WESTEROUEN VAN MEETEREN — Paedagogiek 
en philosophie. 
Philosophie als fundeering der paedagogiek. — _ Philosophie als criterium 
der paedagogiek. 
Drs. D. BARTLING — Kunst en philosophie. 
’ Kunst — kunstwetenschap. — De philosophie der kunstwetenschappen. — 
Philosophie en kunst bij Plato, ed en Cohen. — Kunstenaar en kunst. 
— Philosophie der kunst. 


BIBLIOGRAFISCHE AANTEEKENINGEN 1929—1930. 


MEDEDEELINGEN van het Genootschap voor critische philo- 
sophie 1929—1930. 


_ 


PRIJS 
Het jaarboek „Annalen der critische philosophie” — een kloek boekwerk 
van 10 VEL DRUKS wordt in den handel gebracht tegen slechts , f 2.90 


EEEN En SE REE On CL ROI PE ZEE f 4.25 
ENGE RR AE PPN EE PETRE … f 2.50 
EEEN Elen DER EE EEE OEE TET f 3.90 


Uw bestelling, waarvoor wij een kaart bijvoegen, gaarne tegemoetziende. 
5 Hoogachtend, 

4 el Kn VAN GORCUM & COMP. N.V. 

„5 ESPN, Februari 1931. 3 


KE RK EN VRE DE 
is hét tijdschrikt voor allen, die zich 


hebben opgemaakt, den oorlog uit 
onze Christel, samenleving te bannen 


A BONNEERT U 
BĲ DE ADMINISTRATIE VAN 
KERK EN VREDE 


Ee TE AMMERSTOL - GIRO 149605 
ABONNEMENTSPRIJS fa p. Jrg. 
nt teng haten f 1.50 minimum-contributie en ontvangen pe orgaan GRATIS) 


AANKONDIGING 


Orgaan van het Genootschap voor critische philosophie 
Gevestigd te Utrecht 


Ter perse: 


Annalen 
der critische philosophie 


Jaarschrift onder medewerking van 


Drs D. Bartling®), Prof. Dr E. Cassírer, 

Dr T. Goedewaagen, Prof. Dr A. Görland, 

Prof. Dr C. Horst, Prof, Dr B.J. H. Ovink, 

Dr H.van Oyen, Dr H. Schmidt-Degener, 

Dr P. Sterkman, Dr H. B. F. Westerouen 
van Meeteren, e.a. 


1) Secretaris der redactie te Doetinchem 


Een kloek boek van 
10 vel druks f 2.90 
Bij inteekening f2.50 


(Voor den inhoud zie men aan omrmnezijde) 


Van Gorcum & Comp. N.V. - Uitgevers - Assen 


… STUDIEBOEKEN 
WRISTERS - UTRECHT 


nteracademniae 
Theologisch Tijdschrift 


ORGAAN VAN DE VEREENIGING VAN STUDENTEN IN DE THEOLOGISCHE FACULTEITEN IN NEDERLAND 


2e JAAR No. 5 REDACTIE EN DIRECTIE: MAART 1981 
=H. FABER (Leiden), Hoofdredacteur Alle stukken voor de Redactie aan: 
=z A. A. VAN RULER (Groningen), Red.-Secr. A, A. VAN RULER, Guldenstr, 18b, Groningen 
— J. W. TUNDERMAN (Amsterdam-V.U.) (vac.-adres: Deventerstraat ror, Apeldoorn) 
== Ab-Actiaat der Vereeniging: Uitgevers : 

== Mej. A.G. LAMÉRIS, Poortstr, 21, Utrecht VAN GORCUM& COMP. N,V, Giro 2255, Assen 


ABONNEMENTSPRIJS PER JAARGANG VAN 6 NUMMERS BINNENL, F 2.50 - BUITENL, F 2.75 


INHOUD. 


G. F. D. LOCHER, Augustinus’ denkbeelden over de zonde. 

Dr. W. H. C. TENHAEFF, Parapsychologie en Theologie, 

G. MEIJER, Zur theologischen Lage in Deutschland. 

J. J. GERRITSEN, De studie in de theologische faculteit te Utrecht. 
H. FABER, Kroniek. 

INGEZONDEN. 

Ds. J. KOOPMANS, Geestelijke Perspectieven. 

BOEKBESPREKING. 


DISSERTATIES == 


EEEN TEELEN er ADars 


VAN GORCUM & COMP. N.V, ASSEN 
Drukkers en Uitgevers — „Vlug, Goed & Concurreerend’’ 


Dr. F. M. TH. BÖHL EN G. MEIMA 


WAND KAART 
VAN PALESTIN A 


MET BIJKAARTEN: DE LANDEN DER 


HEILIGE’ SCHRIFT EN JERUZALEM 
IN 4. BLADEN (GROOTTE 131 BĲ 1êr eM.)_ 


Prijs, se op gan aan rollen, ongevernist . 

gevernist . Eheim 

„geplakt op ee, aan afneembare rollen LTN EN Bin 
Keiser), ongevernist f 35.00, gevernist ze SE 
Voor catechisatiekamersi isdeze kaarteen voos adandkel leermiddel. K.S.- De heise Reede 


zoo gust | VERSCHEEN Her 1 EERS te DE 


n ee Dr. 
Met medewerking oa, van: W. Big, Prof. Dr. 
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Augustinus’ denkbeelden over de zonde. 


Het woord: zonde duidt in het Christendom in ’t algemeen genomen 
aan dat, wat Gods verhouding tot de mensch(en) onmogelijk maakt. Het 
is het moment van de negatie van de Godsverhouding. De moeilijkheid, 
om nader te bepalen, wat zonde is, hangt samen met de moeilijkheden, 
om nader te omschrijven, wat eigenlijk de verhouding tot God is. Twee 
elementen schijnen elkaar daarin uit te sluiten: de ervaring van de Godde- 
lijke almacht en het bewustzijn van de menschelijke zelfstandigheid. Bij 
zonde ligt de moeilijkheid in het moeten verbinden van ellende, die buiten 
ons willen en doen ons al schijnt gegeven te zijn en de zonde van de 
menschelijke wil zelf, begeleid door het gevoel van verantwoordelijkheid 
daartegenover. Het is niet goed mogelijk om één van deze beide momenten 
uit te sluiten bij de bepaling van wat zonde is. Het komt er slechts op aan 
in te zien hoe deze beide verbonden zijn. 

In de Dogmengeschiedenis kunnen we zien hoe deze verhouding op 
tweeërlei wijze bepaald is. (Vgl. Scheel’s artikel in R.G.G.! Sünde Dogmen- 
historisch). Wil men de absoluutheid van de zonde als ellende primair 
stellen, dan zal men ter verklaring daarvan steeds zijn toevlucht nemen tot 
een metaphysisch dualisme, waarin God zuiver als de almachtige en eigen- 
lijk alleen werkelijke gesteld wordt tegenover de wereld van de menschen, 
als de eigenlijk niet werkelijke. Daartegen verzet zich steeds een psycho- 
logische denkrichting, die ernst wil maken met de menschelijke verant- 
woordelijkheid en positieve wil. 

Wij willen nu nagaan hoe Augustinus over deze zaken denkt. Reeds 
van te voren kunnen wij er wel zeker van zijn, dat wij bij hem niet afge- 
scheept zullen worden met één eenzijdige oplossing. Veel meer is het bij 
hem in het algemeen de groote moeilijkheid, om in de veelheid van zijn 
gedachten de eenheid aan te wijzen. Volgens het zeer instrueerende artikel 
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van Hermann Dörries over het Augustinus-onderzoek in de laatste vijftien 
jaren %) is daarbij geen overeenstemming bereikt zelfs niet wat betreft de 
principieelste problemen, dan alleen , dat men „bei dem Allesversöhner 
die Richtung seines Wesens nur aus seiner Entwicklung verstehen könne, 
dasz für die Art und Absicht auch der einzelnen Gedanken sein Werdegang 
entscheidend sei’. Voor ons onderzoek naar de zondedenkbeelden beteekent 
dit belangrijke inzicht nog niet zoozeer, dat wij alle gedachten, die wij bij 
A. vinden over de zonde moeten trachten te analyseeren en terugbrengen 
op de verschillende invloedsmilieu’s, die hij doorloopen heeft zooals Cicero, 
het Manicheisme, Neoplatonisme, de gedachten wereld van de Katholieke 
Kerk zoowel ’t O. als ’t W., en vooral Paulus en de Psalmen. (In dit op- 
zicht gaat P. Alfaric in zijn overigens ook voor dit onderwerp zeer belang- 
rijke boek over A. °) wel wat al te ver). Wij moeten echter wel voor de nadere 
waardeering van wat voor A. het wezenlijkst is, zooals Karl Holl °) doet, 
het verband trachten op te sporen van zijn verschillende gedachten met zijn 
innerlijk wezen, zijn wilsgesteldheid. 

Voor de hand ligt, dat de voornaamste bron voor ons de Confessiones 
zijn, waarin hij zijn eigen geestelijke ontwikkeling tot zijn bekeering 
(d.w.z. dus L. 1—IX) teekent en beoordeelt. Om het laatste, de beoordeeling, 
te begrijpen moet men weten welke vorm het dogma van de zondeval, 
erfzonde en praedestinatie bij hem heeft aangenomen. 

Wie dit in finesse's na wil gaan leze b.v. de Civitate Dei L. XIV, of 
anders één der weinige systematische geschriften: Enchiridion ad 
Laurentium, beide uit zijn latere periode. Uit den tijd, dat hij de Confessi- 
ones schreef: + 400 stamt ook een systematisch geschrift de Catechizandis 
rudibus, dat zeer belangrijk is, vooral ook, omdat het een officieuse brief 
is. Wij vinden in zijn uiteenzettingen over de zondeval enz. een merkwaar- 
dig mengsel van gedachten uit de psalmen en Paulus met Neoplatonisme 
en Moralisme. 

Ik kan dit hier niet in finesse’s weergeven, maar noem slechts, wat 
voor het begrijpen van de Confessiones noodzakelijk is. 

De Confessiones heeft Augustinus geschreven met het bewustzijn, 
dat hij een ingrijpende bekeering had ondergaan, die voor hem het teeken 
is, dat hij door God uitverkoren is. Na deze bekeering zijn er nog wel veel 
zonden bij hem te vinden (vgl. 1. X) maar zijn leven voor zijn bekeering 
teekent en beoordeelt hij als volstrekt zondig. Hij wil laten zien, hoe daarbij 
telkens de twee hoofdzonden aan te wijzen zijn: superbia en concupis- 
centia, uitingen van de gevallen, van God afgevallen en door God aan zich 
zelf overgelaten menschelijke natuur. 

Wij hebben hier de metaphysisch-dualistische gedachtengang voor 
ons. Wel is waar is het hoofdmotief ook in den Bijbel te vinden (vgl. b.v. 
ps. 51 en de brieven v. Pis.) maar de uitwerking van allerlei vragen ten 
aanzien van de gevallen menschelijke natuur, de massa perditionis etc. 
wordt soms zeer speculatief. Merkwaardig is de uitwerking van de vraag: 
van waar het kwade, als God het niet geschapen heeft en de menschen er 


1) Theologische Rundschau, Neue Folge, ze Jg., 1929, Heft 3, p. 217—240. 
2) L’évolution intellectuelle de S. Augustin 1. Du Manicheisme au Néoplatonisme, 


Paris 1918. 
3) Augustins innere Entwicklung. Gesammelte Aufsätze zur Nr mi 
der Westen, Tübingen, Mohr 1928. 
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in „ontvangen en geboren’ worden? De mensch is tòch verantwoordelijk 
voor zijn zonde, want de zondeval is afkomstig van den eersten mensch, in 
wien allen gezondigd hebben (A's interpretatie van Rom. 5 : 12 … in quo 
omnes peccaverunt nl, in Adam, zóó door de kerkelijke traditie over- 
genomen). En bij de zondeval van Adam onderscheidt A. de toestand 
van afgevallen zijn van God, waarin het vleesch heerscht over den geest, 
als de vleeschelijke begeerte, concupiscentia, waardoor de overtreding 
geschiedde en de daaraan voorafgaande afwending zelf, waarin Adam zich, 
uit hoogmoed (superbia) van God afwendde, naar zichzelf toe. 

Met dit laatste heeft hij dus toch de zonde op de menschelijke wil 
teruggebracht. Evenwel, wij zijn daarmee nog niet van het metaphysisch 
dualisme afgebracht. Want, vragen wij wat deze afwending nu eigenlijk 
inhoudt, dan blijkt het, dat A. meent, dat het zich richten op zich zelf 
eigenlijk een zich richten op een schijnwerkelijkheid is, waarbij de eenige 
ware werkelijkheid is losgelaten. De wil, die toch het eigenlijke wezen 
van den mensch is (vgl. de Civ. Dei L. XIV C. VI!) komt zoo niet tot zijn 
recht, want het kan niet uit een eigenlijk wilsmotief voortkomen, dat in 
plaats van de eenig ware werkelijkheid een schijnwerkelijkheid gekozen 
wordt, maar op het moment, dat dit gebeurt, is de wil al slaaf van de 
vleeschelijke begeerte, en dus opzij gedrongen. 

Het belangrijke van deze speculatie's ligt daarin, dat A. zich de ele- 
mentair religieuse gedachte: dat de mensch zich tegenover God voor vol- 
strekt zondig moet houden, zoekt duidelijk te maken en te verklaren. In 
de Confessiones nu kan men zien, hoe hij deze gedachten daarover con- 
fronteert met zijn eigen leven. Ik zou niet zoozeer met Alfaric *) willen 
zeggen, dat hij door deze levensbeschrijving zijn uitverkiezings-etc. geloof 
wilde illustreeren, waardoor zij dan o.a. niet echt, maar ter wille van het 
dogma geconstrueerd zou zijn. Wel legt hij de gegevens van zijn leven uit 
naar zijn latere geloofsovertuiging toe en dit leidt op verschillende punten 
tot een voor ons gevoel onjuiste en overdreven beoordeeling van die ge- 
gevens. Toch mag men daarom niet zeggen, dat men zoo tot den werkelijken 
jongen Augustinus niet kan doordringen. We hebben in de Confessiones 
ook te maken met den Augustinus van + 400, maar deze kan niet wezen- 
lijk met den jongen A. over wien hij schrijft verschillen. Wij moeten 
aannemen, dat de geloofsovertuiging, van waaruit hij schrijft, een diepe 
werkelijkheid voor hem is, waarop zijn geest zoozeer is aangelegd, dat zijn 
levensgang, ook vóór zijn „bekeering’’, in laatste instantie alleen daardoor 
begrepen kan worden. Wanneer men ten minste een menschenleven als 
een geheel wil opvatten, welke moeilijkheden dat ook met zich brengt, 
dan zal men bij het zoeken naar het centrum daarin, wat Augustinus 
aangaat, toch zeker moeten vinden iets van die geloofsovertuiging, waar- 
door hij zegt, dat hij volstrekt zondig was van nature, maar toch door Gods 
genade uitverkoren is geworden. 

Hetzelfde geldt m.i. van het tweede groote punt van critiek op de 
Confessiones, nl. de echtheid van het bekeeringsverhaal. In het achtste 
boek beschrijft hij hoe hij op zijn 3re jaar in 387 tot het Christendom en de 
Katholieke Kerk is bekeerd geworden. Daarbij zou hij het Neoplatonisme, 
dat hem wel dicht tot de waarheid gebracht had, toch afgezworen hebben, 
omdat het uit een hoogmoedige geesteshouding voortkwam. 


1) In zijn genoemd boek préface p. IV. 


Dit neemt toch niet weg, dat wij niet kunnen loochenen, dat voor 
Augustinus zelf, toen hij zijn Confessiones schreef, deze bekeering een 
godsdienstige werkelijkheid is geweest, hoe en wanneer zij dan ook factisch 
heeft plaats gehad. 

Hier ligt dus de grens van de psychologisch-historische critiek. Voor 
het overige kan zij ons echter zeer van dienst zijn. Wij vinden nl. in de 
Confessiones het streven van A. om de gegevens van zijn leven zóó te 
teekenen en te interpreteeren, dat hij telkens op grond daarvan tot de con- 
clusie kan komen, dat hij werkelijk absoluut zondig was. Dit gelukt hem 
echter niet volkomen. Er blijft steeds een zekere rest over, die hij zoo niet 
interpreteeren kan !). Afgezien daarvan is voor ons gevoel zijn oordeel 
ook vaak overdreven. Hij wil dan in zijn vroeger leven aanwijzen hoe daarin 
de twee hoofdzonden superbia en concupiscentia aan den dag traden. 

Vooral wat het eerste betreft is zijn oordeel overdreven over be- 
trekkelijk kleinigheden °). Men kan eigenlijk niet zeggen, dat A. hoog- 
moedig was, wel een zekere intellectueele hoogmoed °) en verder meer 
egoisme f) was er bij hem aanwezig. Ook in zijn latere geloofstaal zitten 
veel eudaemonistische trekken. — Maar men moet veel hiervan verklaren 
uit de geweldige levensdrang, die hem bezielt. Dit geldt ook van de andere 
hoofdzonde in zooverre hij die terecht bij zichzelf aanwijst, de concupis- 
centia. Zonder twijfel is hij ook hier in zijn oordeel over zichzelf veel te 
ver gegaan, wat bovendien nog te verklaren is uit zijn latere ascetische 
levensopvatting, zijn besluit, om niet in het huwelijk te treden. Wat betreft 
het feit, dat hij tweemaal in concubinaat geleefd heeft, waarover hij zeer 
zwaar oordeelt, moet men echter bedenken, dat het concubinaat in die 
tijd van zedenbederf een heel gewone vorm van samenleving was, 
ofschoon niet geoorloofd voor gedoopte Christenen. 

Veel meer dan bij de superbia zit achter zijn zwaar oordeelen over de 
concupiscentia dit motief, dat hij hierbij kan aantoonen, dat de mensch, 
wiens geest onderworpen is aan het vleesch, geen vrije wil bezit en van 
zichzelf niets vermag. Toch is het niet duidelijk, of hij hierin zonde dan wel 
zondestraf zien wil. Men kan ook moeilijk daar nog van zonde spreken, 
waar de menschelijke wil losgelaten of buiten werking gesteld wordt door 
een van buiten komende oorzaak. 

Gelukkig kunnen wij echter nog iets verder komen met ons vragen 
naar wat zonde volgens A. is, dan met deze moeilijk met elkander te ver- 
binden begrippen superbia en concupiscentia. Immers bij beide is de wil als 
een eenheid opgevat, bij superbia echter is hij positief slecht en daarbij 
wat betreft concupiscentia negatief niet in staat om iets uit te werken. 
Nu is in de Confessiones, ongetwijfeld onder invloed van Rom. 7 een andere 
gedachte uitgedrukt, nl. dat de menschelijke wil in zich zelf verdeeld is. 
Het is ook met zijn bekeering niet zoo’n simpele geschiedenis geweest, 
dat zijn wil, voordien steeds op het booze gericht, nu eenvoudig omgekeerd 
zou zijn ten goede. Wij hebben van jongs af aan bij A. met twee ontwikke- 
lingsgangen te maken, twee richtingen, waarin zich zijn wil beweegt: 
die van de bekeering af en die naar de bekeering toe. Hij stelt het in het 


Vel.b.ve LIC, Kk. 

3) Bv. LII c. IV v.v. vgl. daarover Alfaric p. 58 v.v. 
3) B.v. LIV c. III 7 v. 

©) Vgl. b.v. LV VIII 15 en VI XV 25. 


achtste boek zóó voor, alsof hij tenslotte door dit proces verscheurd zal 
worden. Hij kan de eenheid van zijn ziel niet vinden. Er móét op geweld- 
dadige wijze een eind aan gemaakt worden, om eenheid van richting en 
streven te herkrijgen, om zijn wil van kracht te doen worden. Dat is de 
zin van zijn bekeering, dat daarin een bevrijding uit deze toestand heeft 
plaats gehad. Wat dat in werkelijkheid geweest is, zal nog wel veel moei- 
lijker te vatten zijn, als te begrijpen, wat hij er zelf over zegt. Het lijkt daar 
nl. of hij werkelijk meent van de zondige wilsrichting geheel verlost te zijn, 
maar hij spreekt zichzelf later ook weer tegen. 

We hebben hier nu een zeer belangrijk psychologisch gegeven. Hier 
is geen sprake van tendentieuse overdrijving of fantasie, of inbeelding; 
maar het is bij A. werkelijk zoo. Niet alleen getuigt hij er bewust van in de 
Confessiones, maar we kunnen het ook in allerlei andere momenten van 
zijn leven nagaan. Het uit zich van jongs af aan in angst }), zwakheid 
van wil °). Zijn bekeering wordt een zich werpen in de armen van de 
Katholieke kerk, om daar de zekerheid der waarheid te vinden. Toch blijft 
daarin altijd onzekerheid bij hem bestaan. Zelfs die zekerheid van uit- 
verkoren te zijn, zooals de Confessiones willen getuigen, vinden we in 
later tijd betwijfeld 2%). Hier brengt een psychologisch gegeven ons dus 
dichter bij de godsdienstige werkelijkheid. De onzekerheid en onrust 
duiden het van God verlaten zijn aan, de ellende in eigenlijken zin. Zoo 
heeft Augustinus dit ook gevoeld, wat blijkt uit de beroemde woorden in 
het begin van het eerste boek: „cor nostrum inquietum est, donec requiescat 
in te”. 

Het is merkwaardig, dat in de Confessiones deze tweeheid van wil 
niet in direct verband gebracht wordt met zonde. Wel wordt hier de eigen- 
lijke ellende in gezien. Wanneer A. het echter over zonde heeft, dan denkt 
hij steeds aan de eene slechte wilsrichting. Daarbij besluit hij dan toch 
steeds weer, dat de heele mensch zondig is, waarbij slechts eenheid van 
wilsrichting verondersteld en dus de gedachte van de tweeheid van wils- 
richting losgelaten is. 

Wij hebben nu iets van de veelheid van A's denkbeelden over de zonde 
gezien. Terwijl we de bijzaken nu geheel weglaten en ons nog even op de 
hoofdzaken concentreeren, moeten we zeggen, dat, wat het laatste betreft, 
Augustinus een zeer diep psychologisch inzicht gehad heeft. Het is iets 
geweldigs zooals men hem in de Confessiones, waar hij introspectief zijn 
ziel beschouwt, ziet worstelen om tot de eenheid van zijn ziel, tot zijn 
wezen te komen terwijl hij ten slotte stuit op het raadsel van de tegen- 
stellingen, van de twee wilsrichtingen. 

Eerst als hij de werkelijkheid van zijn eigen zieleleven principieel 
loslaat, d.w.z. deze metaphysisch dualistisch als schijnwerkelijkheid opvat, 
dan pas kan hij zich verklaren, dat de mensch naar zijn wezen absoluut 
zondig is. Want dit ziet men duidelijk, hoe verschillend zijn gedachtegangen 
ook mogen zijn, deze ééne centrale factor staat bij hem vast als een gods- 
dienstige waarheid: hoe het wezen van den mensch ook bepaald moet 


LI VIII 16 en II Ir. 
3) L V X rg: hij kan zich niet van de Manicheeërs losmaken, hoewel hij het 
reeds lang niet meer met hem eens is. 

3) Vgl. K. Holl. p. 112 en de daar aangehaalde plaatsen de Civ. Dei XI 12; de corr. 
et gratia c. 40. 
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worden, in zooverre het 't wezen van den mensch is, is het tegenover den 
absoluut heiligen God absoluut zondig. Dit is de groote werkelijkheid, die 
voor hem vast staat. 

Het komt er voor ons op aan hoe wij absolute zondigheid als werkelijk- 
heid op kunnen vatten. Wij moeten ons dus hoeden voor elke speculatieve 
methode, die te vlug loslaat wat er in de ziel gegeven is, om het eene, de 
absolute zondigheid te verklaren volgens eigen vooronderstellingen. 
Maar wij moeten allereerst, zooals Augustinus, in de ziel zoeken, omdat 
wij alleen zoo voor gedachtenconstructies en speculatie bewaard kunnen 
blijven. 

Daarbij moet echter ook er op gelet worden hoe het absolute zonde 
oordeel gegeven is. Op dit punt is A. helaas te rationalistisch. Wij moeten 
anders dan hij doet dit absolute zondeoordeel steeds verbonden denken 
met de genade. Dit duidt aan de wijze waarop wij er toe komen te zeggen, 
dat we absoluut zondig zijn, nl. in de Godsverhouding, tegenover Gods 
heiligheid. Wij hebben hier een a-priorisch gegeven, waarover we niet 
metaphysisch moeten speculeeren. Maar met huip van de psychologie 
moeten we er de nadere beteekenis van bepalen. Het oordeel betreft immers 
het wezen van den mensch, dus — en dit kunnen we zeggen in A's lijn — 
het betreft de wil. Wat beteekent dit, als er twee wilsrichtingen zijn? Het 
beteekent, dat de mensch eigenlijk een worstelend en strevend wezen is. 
Wie dit loslaat vervalt in onwerkelijke speculatie. Uitgaande daarvan kan 
men nader bepalen waarop het zondeoordeel betrokken is: niet op een 
wezen van den mensch, dat nu eenmaal zoo bepaald is en altijd zoo blijven 
zal; maar er is een wezenlijk onderscheid tusschen wat bereikt is en de 
toekomstige mogelijkheid, waaraan men gelooft. Wat bereikt is, is niet 
absoluut heilig, en daarom absoluut zondig, omdat er religieus gesproken 
een derde niet is. Maar wat de mogelijkheden betreft, die in de toekomst 
gegeven zijn, wij kunnen die als geloovigen niet anders zien dan onder 
het gezichtspunt van de genade, wat men bij Augustinus aangeduid vindt 
met de woorden: „fecisti nos ad te”. 

Het zou in verband hiermee zeer interessant zijn A's gedachten op 
het punt van de genade verder te ontwikkelen. Wij komen daarbij echter 
op een nieuw thema, omdat A. hier hoofdzakelijk de R.K. genadeopvatting 
voorbereidt. Deze ligt echter buiten het verband van dit onderzoek, dat ik 
hiermee dus moet laten eindigen. 

Moge het aangetoond hebben, dat de bestudeering van Augustinus 
ons belangrijk helpen kan, wanneer wij er naar zoeken, hoe wij over deze 
dingen moeten denken. 


Leiden. G. F. D. LOCHER. 


Parapsychologie en Theologie. 


Wanneer wij een boek als b.v. Messer's: „Einführung in die Psy- 
chologie’' (Leipzig, 1927) ter hand nemen, dan merken wij op, dat als een 
der jongste zijtakken aan den boom der empirische psychologie de para- 
psychologie wordt genoemd. 

Onder parapsychologie (ook wel: metapsychica of psychical research) 
versta ik de wetenschap welke zich bezighoudt met de bestudeering der 
supernormale verschijnselen en vermogens. 

Onder supernormale verschijnselen en vermogens versta ik die ver- 
schijnselen en vermogens welke (over het algemeen) zeldzaam voorkomen 
en (over het algemeen en tot op heden) weinig aanrakingspunten met het 
ons bekende vertoonen, zooals o.m. die der overdracht van gedachten 
langs anderen weg dan dien der normale, zintuigelijke kanalen (telepathie), 
die van het opsporen van delfstoffen met behulp van een wichelroede 
(rhabdomantie), die der helderziendheid in tijd en ruimte (kryptaesthesie), 
die der vorming van organische structuren, door een levend persoon en op 
supernormale wijze (teleplasmie) en die der verplaatsing van voorwerpen 
op supernormale wijze (telekinesie). 

Al deze verschijnselen dragen in den kern een psychogeen karakter, 
en het is dan ook uit dien hoofde, dan men van een para- (—= neven) 
psychologie spreekt. Zeker, men spreekt thans ook van een para-biologie 
en van een para-fysica, doch dit is een secundaire onderscheiding. Primair 
dragen deze verschijnselen alle een min of meer uitgesproken psychogeen 
karakter, en derhalve behoort de studie dezer verschijnselen in de eerste 
plaats tot het studie-gebied van den psycholoog. 

Opmerkelijk is het feit, dat zich aanvankelijk bij onderscheidene 
vooraanstaande geleerden (onder wie Wundt) een verzet openbaarde tegen 
de opkomst dezer nieuwe richting in de psychologie. 

Ofschoon een dergelijke bevooroordeeldheid in den man van weten- 
schap natuurlijk af te keuren is, zoo is hier toch een gegronde verontschul- 
diging voor. Immers de parapsychologische verschijnselen trokken, nog 
slechts enkele decennia geleden, als „„occulte’’ verschijnselen, op enkele 
goede uitzonderingen na, ik hoofdzaak alleen maar de aandacht van 
openbarings-spiritisten en theosofen. En hetgeen deze over het algemeen 
op dit gebied praesteerden mag nu niet bepaald bevorderlijk genoemd wor- 
den, om de belangstelling in wetenschappelijke kringen te wekken. 

De parapsychologie is deze kinderziekte nog niet geheel en al te boven. 
Er wordt nog altijd te veel geliefhebberd op dit gebied door allerlei dilet- 
tanten. En zoo ergens, dan geldt op dit gebied (op een hoogst enkele uit- 
zondering na) voor hen de definitie: 

Dilettant. So heiszt eben der Mann 
der hat seine Freude daran 
zu machen: was er nicht kann. 

Dergelijke, op het gebied der parapsychologie liefhebberende menschen 
vindt men niet alleen onder niet-academisch gevormden, doch evenzeer 
onder academici. Dit komt, omdat de parapsychologie nog een jonge 
wetenschap is. Zij heeft nog den gloed der nieuwheid over zich, welke in 
zoo hooge mate bekoort. Bovendien gaat er een zeer bijzondere aantrek- 
kingskracht uit van enkele harer onderdeelen. Ik denk hier b.v. aan het 
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nog steeds betwiste’ gebied van het spiritisme. Dit leidt er toe dat velen 
zich geroepen gevoelen, van wie er slechts weinigen uitverkoren zijn. En 
uitverkoren zijn hier slechts zij, die in de eerste plaats psychologisch 
en wijsgeerig sterk in hun schoenen staan, en daarbij geneigd zijn zich de 
vele opofferingen te getroosten, welke het zich geven aan dezen nieuwen 
tak van studie, welke over het algemeen den geheelen mensch eischt 
(met voorloopig nog zeer weinig materieel profijt), met zich medebrengt. 

En ook dan heeft men het nog lang niet gemakkelijk. „Het boek is 
onder smarten geboren’ zucht Karl Gruber in het voorwoord van zijn: 
‚„„Parapsychologische Erkenntnisse’’ (München, 1925). En hetzelfde kan 
ik getuigen met betrekking tot mijn: „Beknopte Handleiding der Psy- 
chical Research” (drie deelen, den Haag, 1926). 


Van de parapsychologie kan thans gezegd worden, dat op haar het 
woord van toepassing is, dat de steen, welke door de bouwmeesters aan- 
vankelijk werd verworpen, later tot hoeksteen van den tempel werd. 

De belangstelling, welke zich in de kringen der geleerden voor haar 
begint te openbaren, is vooral het laatste decennium geweldig toegenomen. 
Veel dank is hier verschuldigd aan het pionierswerk door mannen als 
Richet (Parijs), Bergson (Parijs), Driesch (Leipzig) e.d. verricht. 

Ten onzent was het o.m. G. Heymans (Groningen) die van zijn groote 
waardeering voor het parapsychologisch onderzoek getuigde door in 1920 
het voorzitterschap der Nederlandsche Studievereeniging voor Psychical 
Research te aanvaarden. 


Met recht maakt de parapsychologie aanspraak op den naam van 
centrale wetenschap, omdat zij voor zoo onderscheidene gebieden van ons 
weten van zoo groote beteekenis blijkt te zijn. Ten onzent is het de Jong 
die in zijn arbeid over: „Das antike Mysterienwesen’’ (Leiden, tweede 
druk, 1919) gewezen heeft op de groote beteekenis van de parapsychologie 
voor den cultuurhistoricus. 

De groote belangstelling van Driesch voor deze vraagstukken (in 1926 
en ’27 vervulde hij het voorzitterschap der Engelsche Society for Psychical 
Research) komt in de eerste plaats wel voort uit zijn inzicht, dat de para- 
psychologie van groote beteekenis is voor de biologie, daar zij ons inzicht 
in de entelechie-leer (neo-vitalisme) verdiept. Dit is mede door Bergson 
erkend, wiens leer van het élan vital parallel loopt aan de entelechie-leer 
van Driesch. 

Voor den filosoof is de studie der parapsychologie een welhaast 
klemmende noodzaak, omdat aan het metafysisch begrip van het ons 
onbewuste, door verschillende oudere en nieuwere denkers opgesteld, door 
de studie van een aantal supernormale verschijnselen inhoud en beteekenis 
wordt gegeven. En ook omdat deze studie o.m. een geheel nieuw licht 
begint te werpen op de problemen van geest, ziel en lichaam. 


Dat de theoloog de studie der parapsychologie niet mag verzuimen 
is duidelijk. Hebben wij toch in de eerste plaats te erkennen, dat kennis 
der parapsychologische fenomenen een verrassend licht werpt op een groot 
aantal bijbelteksten en bijbelsche figuren. Men leze in dit verband b.v. 
Richard Hoffmann's verhandeling: „Parapsychisches bei dem Apostel 
Paulus” in het: „Zeitschrift für Parapsychologie’ van Februari 1928. 
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Voorts bedenke men eens hoe 'n verrassend nieuw licht het ver- 
schijnsel der profetie (z.g. helderziendheid in den tijd) werpt op het pro- 
bleem van het determinisme. 

Dat de godsdienstpsychologie in de parapsychologie een belangrijke 
hulpwetenschap vindt heeft o.m. T. K. Oesterreich aangetoond in zijn: 
„Einführung in die Religions-psychologie (Berlin, 1917). In dit verband 
verwijs ik voorts nog op Mattiesen's standaardwerk: Der jenseitige 
Mensch’ (Berlin, 1925), dat geen theoloog verzuimen moest te be- 
studeeren. 

Ook voor den zendeling is de studie der supernormale verschijnselen 
en vermogens van groot belang, sinds wij weten, dat deze verschijnselen 
bij den archaischen mensch veelvuldig voorkomen. Kennis dezer ver- 
schijnselen doet ons den primitieven mensch gemakkelijker „naderen’', 
hem beter begrijpen en komt derhalve den arbeid van den zendeling ten 
goede. p 

Hierop is gewezen door o.m. Kluyn in zijn bekend geschrift over: 
„Het geestesleven der natuurvolken’' (den Haag, 1924). 


In ons land is op de groote beteekenis der parapsychologie voor de 
theologie bij herhaling gewezen door de hoogleeraren de Hartog en van 
Mourik Broekman. Beiden zijn medewerkers aan het: „Tijdschrift voor 
Parapsychologie’ dat onder redactie staat van Dr. P. A. Dietz en schrijver 
dezes en uitgegeven wordt door E. Wegelin te Amsterdam. 

Moge dit uiterst beknopte en derhalve zeer oppervlakkige artikel 
er toe bijgedragen hebben de belangstelling der Nederlandsche theologen 
voor parapsychologische vraagstukken te verhoogen. 

Schrijver dezes, secretaris der Studievereeniging voor Psychical 
Research, is steeds gaarne bereid van verdere voorlichting te dienen. 

W. H. C. TENHAEFF. 


Zur theologischen Lage in Deutschland. 


HI. Die „dialektische”’ Theologie. 

Allein seitdem ist doch noch ein erheblicher Klimawechsel einge- 
treten, bei dem sich manche schon empfindlich erkältet haben. Die 
„rabies theologorum’’ ist wieder entbrannt. Vor dem Kriege war es ge- 
mütlich, Theologe zu sein. Heute wird scharf geschossen. Diese Lage 
haben doch erst die „Dialektiker” geschaffen. Man nennt ihre Theologie 
auch Theologie der Krisis oder mit E. Hirsch ,,Revolutionsphilosophie’’ 
Sie haben zentrale Gedanken wieder krasz und einseitig in den Vorder- 
grund gestellt. Viel Neues haben sie eigentlich nicht gebracht; Neues 
gibts ja überhaupt nichtmehr auf der Welt; aber die Grösze Barths 
besteht darin wie überhaupt die aller Groszen, aber auch ihre Grenze, 
dasz sie, wenn die Atmosphäre dafür geladen ist, man kann auch sagen, 
wenn die Zeit sich erfüllt, einseitig und wuchtig verschüttete Wahr- 
heiten verkünden und ihnen zum Durchbruch verhelfen. Sie sind in 
ihrer Konsequenz einseitig, müssen es sein, weil sonst die Schlafmützen 
von Menschen es gar nicht merken, dasz sie ihnen (den Menschen) etwas 
Groszes sagen wollen. So reiszt Karl Barths theologisches Gebäude vieles 
herunter, was an sich durchaus wertvoll als Baustein zu neuem Bauwerk 
mitverwendet zu werden verdiente (z. B. Wert des Idealismus und 
Erlebnischarakter des Glaubensaktes). 

Die Dialektiker sind vom tiefsten Wollen beseelt. Etwas Profe- 
tisches liegt in ihren Reden und Schriften. Ihre Theologie war und ist 
eine Pfarrertheologie (Barth war bis 1920 Pfarrer in der Schweiz, von 
wo aus er im Jahre 1918 die Bombe seines Römerbriefs losschickte.) 
Ich bekam ihn als Primaner !) zuerst in die Finger, verstand wenig davon, 
nachdem ais Student ein wenig mehr. Ihr Suchen und Reden ist ent- 
standen aus der Amtsfrage des Pfarrers. Wie soll ich als Mensch Gottes 
Wort verkünden, mit dem ich als endlichrer Mensch doch gar nicht 
in Beziehung treten kann? Die Barthianer waren fast alle vorher radikale 
Sozialisten. Ich las vor Kurzem ein Buch von Wendland über Sozialethik 
(1916), in dem Karl Barth noch als feuriger religiöser Sozialist geschildert 
wird: K. Barth: „die bestehenden Ordnungen sind alle vom Teufel; unter 
Uimständen musz eine Revolution sie wandeln, innerweltliche utopische 
Reichsgotteshoffnungen, eine Mischung von eschatologischen neu- 
testamentlichen Hoffnungen mit innerweltlicher Hoffnung auf einen 
herrlichen Glückszustand. Seitdem ist ihnen das Grauen vor den 
Bindestrichen angekommen (evangelisch — sozial; christlich — sozial)'’. 

Man hat spöttelnd gesagt, die Dialektiker wären unter sich so uneins 
wie die Generäle in China! mag sein; eine gewisse Einheit bilden Barth 
(jetzt Bonn), Bultmann (Marburg), Brunner (Zürich), Thurneysen, die 
sich in der Zeitschrift „Zwischen den Zeiten’ ihr Organ geschaffen haben. 
‘Nur kurz und knapp kann ich hier in ihre Gedankenwelt einführen und 
über ihr Anliegen berichten: „Gott ist der Unbekannte’' Röm Il 18. 
Gott ist Gott. Dasz die göttliche Wesensseite des Glaubens, der 
unbedingte Charakter der Offenbarung, die Frage nach der Wirklichkeit 
Gottes wieder mit ganzem Ernst betont und gestelt wurde, das ist ihr 
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Verdienst. Ihr Kampf richtet sich gegen die vorher geschilderte Erfahrungs- 
theologie verschiedener Schattierung. Ihn führt der philosophische Kopf 
unter ihnen, Emil Brunner, sehr einseitig, und es nimmmt nicht Wunder, 
wenn er bei der Beurteilung Schleiermachers nur ein Zerrbild von ihm 
gewinnt. Nachlaüfer tuten in sein Horn, meist ohne sich die Mühe 
gemacht zu haben, Schleiermacher ernsthaft zu studieren. Dann wird 
man mehr als Psychologismus und Gefühlsschwärmerei entdecken. 
Sie kämpfen weiter gegen Vergegenständlichung des Gottesbegriffs. 
Erfahrungstheologie sei reiner Subjektivismus, Projektionstheologie 
(Feuerbach habe dann ganz recht: „Religion sei Projection unserer Wün- 
sche auf etwas, was wir Gott nennen’). Gott sei aber nie Objekt unseres 
Erkennens. Offenbarung ist ein Tätigkeitswert; den Heiligen Geist 
haben wir nie, wir können Gott immer nur um sein neues Kommen 
bitten. Gott ist nie verfügbar, weder in der Geschichte, wie die Orthodoxie 
ihn in der Schrift zu haben meinte, noch im Gefühl (Schleiermacher und 
Pietismus). Weiter werden Barth und seine Freunde nicht müde, den 
qualitativy unendlichen Unterschied von Mensch und Gott zu betonen. 
Der Mensch kann gar nicht mit Gott irgendwie zusammen kommen, 
und dabei treiben die Herren Barthianer doch auch Theologie, 
oder was wollen sie sonst eigentlich auf der Universität noch? Es ist 
deutlich, dasz z. B Worte wie „Gottesfunken in der Seele, unendlicher 
Wert der Menschenseele, mystische Vereingung mit Gott’ den Barthianern 
greuliche Wendungen sind. Ich habe es in Marburg mehrfach von Bült- 
mann gehört bei solcher Gelegenheit: ‚das ist ja greulich!’’ Dazu kommt 
ihre Affinität zum Calvinismus mit dem Satz: finitum non capax infiniti. 
Barthist nun Schüler von den Marburger Neukantianern Natorp und Cohen, 
und diese philosophischen Eierschalen verdecken in seiner dialektischen 
Redeweise die reformatorischen Gedanken, die er uns zu sagen hätte. 
Seine Theologie ist von der ontologischen Dialektik beherrscht (unenlicher 
Unterschied von Gott und Mensch), und dasz er diesen Satz zum Schema 
macht, ist sein groszer Fehler: Barth, der den Subjectivismus scharf 
ablehnt, gebraucht selbst das subjektive transcendental-idealistische 
Denkschema des Neukantianismus und vergewältigt z. B. viele Teile 
des Neuen Testaments eben weil er mit seinem subjektiven Schema an 
die Sache herangeht, und nicht die Sache in erster Linie einmal sprechen 
läszt. Dieses Kontrastschema von Zeit und Ewigkeit droht Barth zu 
erdrosseln. Sünde gibt es eigentlich so nicht. Zwischen Gott und Mensch 
besteht weniger ein schöpfungsmäsziger als ein ontologischer Gegensatz. 
Seine Christologie ist eine Katastrophe. Sein Interesse hängt am präexisten- 
ten Logos; für Jesus als den Gottesoffenbarer fehlt ihm scheinbar das 
Organ. 2 Kor. 5 : 16 wird von den Barthianern immer als Beleg für ihre 
Christologie zitiert. Vor Luthers Kind in der Krippe stehen sie ratlos. 
Glauben ist nicht Affekt, nicht Vertrauen, Gott geht nie in unser Herz 
ein, es gibt kein freies, beinahe triebhaftes Gehorchen und Tun des 
Willens Gottes, Glauben ist nur bedingungsloser Gehorsam, ist ‚,Hohl- 
raum’’ oder,, Sprung ins Ungewisse''; Ethik ist nur Forderung an der 
wir zerbrechen. In foro Dei werde ich gerecht erklärt, hier unten auf 
Erden bleibe ich ein altes Raabenaas, ein stinkender Madensack (Luther). 
Da gibts nach Barth keinen Heiligen Geist, keine Heilige Kraft, die in 
uns hereinkommt, dasz innerlich und äuszerlich ja bis in den Leib, in 
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unsre Worte und Gebärden wir neu werden. Mit dem Abstandsgefüúh! 
von Gott und Mensch geht Hand in Hand eine völlige Abwertung des 
sittlichen Charakters, eine Verfluchung des Idealismus, schärfste Trennung 
von Kultur und Christentum. Ja, Gogarten geht im Kampf gegen Hirsch- 
Göttingen soweit zu sagen, gerade in unserem entsagungsvollen sittlichen 
Streben seien wir die gröszten Sünder und Feinde Gottes, denn damit 
wollten wir vor Gott besser erscheinen als wir sind. Wegen ihrer Abwertung 
der Ethik bin ich trotz manchem, was die Barthianer mir gegeben haben, 
sehr böse auf sie. Ihre Haltung kann leicht bei der Masse ethische Laxheit 
zur Folge haben, und zum Neubau der Kultur heiszt es gerade sittliche 
Energieen zu gewinnen, die durchaus nicht immer religiösen Quellen 
zu entflieszen brauchen. In der Konsequenz liegt es dann, dasz ein Ver- 
brecher und Genieszer und der ernsthaft strebende und enthaltsame 
Mensch, der etwas weisz z.B. in sexuellen Dingen von der Heiligen Sparung 
der Kraft für schöpferische Tat auf der gleichen Stufe vor Gott stehen. 
Alles ethisches Bemühen wird im Grunde sinnlos, auch beim Pfarrer, 
die Hauptsache sei die Wortverkündigung. Wo bleibt da das wirkliche 
Ernstnehmen unserer charitativen Pflichten? Zur Illustration der beiden 
zuletzt genannten Sätze und ihrer Konsequenzen darf ich zwei Beispiele 
erzählen: Als in einer Diskussion mit Barth das Gespräch auch auf diese 
ethischen Fragen kam und einer Barth fragte, warum er dann noch 
immer in einem Verein zur Bekämpfung des Alkohols tätig sei, da gab 
Barth die sehr bezeichnende Antwort zurück: „Ja, da haben Sie ganz 
recht, das ist eigentlich ja auch ganz egal’. Ähnlich kommt die Sache, 
um die es sich hier handelt, heraus wenn ProfessorWünsch, der Marburger 
Sozialethiker, sich über seinen Studiengenossen Gogarten erbost, der 
sich damit begnüge, in Dorndorf bei Jena Sonntagmorgen das Wort 
Gottes zu verkündigen, — vor wieviel Zuhörern sei gleichgültig, das Wort 
wirke einfach, — und soziale Arbeit ruhig andern überlasse, die sei 
doch nutzlos. 

Inzwischen hat sich Gogarten — das sei zu seiner Ehre gesagt — 
gewaltig verändert, und gerade in sozialen Dingen ist er sehr ruhrig 
geworden, v.g.l. sein Buch: „Die Schuld der Kirche’. Aber seinem früheren 
Standpunkt gegenüber vertrete ich die Meinung, dasz einen auch als 
Wortverkündiger im Anblick groszen Elends Gottes Wort ansprechen 
musz, wo dann das Echo des selbstmächtigen Gotteswortes und unser 
Dienst an ihm in einer rasch zupackenden H'lfe liege und so in dienender 
Tat Gottes Wort verkündigt würde. Nach Barths Meinung ist Wort Gottes 
das einzige Thema der Theologie. Damit bin ich ganz einverstanden 
wenn „Wort Gottes’ weit genug gefasst wird. Wird aber die kirchliche 
Verkündigung als das einzige Mittel des Wortes Gottes angesehen, 
dann musz ich dagegen protestieren. Es gibt nach meiner Meinung ein 
Meer von symbolkräftigen Möglichkeiten, die Mittel des Wortes Gottes 
sein können und es sind: Gott kann überall transparent werden: alles kann 
uns vor die Wirklichkeit Gottes stellen und auf sie hinweisen (Berneuchener 
Kreis, Tillich). Das ist wichtig wenn man bedenkt, dasz die kirchliche 
Wortverkündigung heute nur noch einen kleinen Prozentsatz der Be- 
völkerung erfasst, zum Teil auch wohl deshalb, weil heute das Wort als 
Sprache — ich meine jetzt nicht dat Wort’ als Inhalt unseres Heils- 
glaubens — viel Anziehungskraft eingebüszt hat, da die Sprache zu ihrem 
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Nachteil das Plastische und Urwüchsige gegen die abstrakte Redeweise 
oder gar die Phrase eingetauscht hat. Dazu kommt, dasz der moderne 
Mensch visuell veranlagt ist, das heiszt, er will sehen, bildhaft und an- 
schaulich. Daher seine Interesse an Schaugeprängen, Theater, Kino, 
Sportaufführungen. Könnte da nicht ein Laienspiel, ein Totentanz, eine 
Marienklage, ein religiöser Film auch mal zum Wort Gottes werden, 
gerade weil diese Mittel, da bildhaft und volkstürmlich, die Menge zu 
fesseln vermögen ? 

IV. Schluszbemerkungen und Ausblicke. 

Wir jungen Theologen in Deutschland sind wohl alle irgendwie 
von dieser Theologie beeinfluszt und nicht zu unserm Schaden. Wenn 
man z.B. Barths Dogmatik I liest, dann wird man fast auf jeder Seite 
vor die Entscheidung gestellt zur Prüfung: Ist es dir mit deiner Theologie 
Ernst, studierst du nur Theologie um nachher auch dein Geld zu verdienen, 
oder hast du den Mut mitten in einer selbstsüchtigen Welt die Sache Gottes 
zu vertreten? Oder wie packt einen das Jesusbuch von Bultmann so un- 
mittelbar an: Christentum ist Entscheidung in meiner jeweiligen Situation. 
Existentielles Denken ist christliches Denken: Bist du bereit das Christen- 
tum vor aller Welt, Freund oder Feind, mit dem Einsatz deiner Person 
zu vertreten, willst du den Sprung, das Wagnis des Glaubens unternehmen, 
willst du dauernd in der Entscheidung stehen? Nie im Glaubensbesitz 
ausruhen, immer wieder um die Gewiszheit deines Glaubens ringen? 
Letzteres satten, ängstlichen Gemütern ein unverträglicher Zustand, 
auch dem bequemen Ich- menschen in mir, aber herrlich und erst wahrhaft 
lebensvoll und ewigkeitsgemäsz, wenn man die Bibel in sich aufgenommen 
hat und den Geist Gottes und seinen ewig frischen Atem hat atmen dürfen. 
Ich bin Gott dankbar, dasz er uns einen Mann wie Barth geschenkt hat. 
Ein Selbstbewusztsein zieht in die Theologie ein, das vor dem Krieg fast 
fehlte und ängstlicher Defensive Platz machte. Wie erhebend die Gewisz- 
heit, dasz letztlich von Gott und der Kirche, seiner schwachen Künderin, 
das entscheidende Wort über Zeit, Mensch und Ewigkeit gesagt wird und 
vom Schicksal mit erkoren zu sein, als dienendes Organ nicht in 
Zurückhaltung, sondern mit unerhörtem Selbstbewusztsein in Offensive 
gegen manche, aber durchaus nicht alle Zeit- und Korruptionserschei- 
nungen vorzugehen. Aber wir müssen über Barth und seine Freunde 
hinaus, falls sie selbst (!) nicht Entwicklungen durchmachen. Es geht 
nicht an, vom Christentum und Gott so zu reden, als wäre Jesus Christus 
nie als Mensch, als unser Binder und Künder Gottes unter uns gewandelt, 
als säszen wir noch im tiefsten Agnostizismus, wie es nach Barth manch- 
mal den Anschein hat. Wir sind als Theologen nicht dazu da, ein unter 
uns Eingeweihten verständliches dialektisches Gerede aufzuführen, was 
keinem Laien oder theologisch weniger Geschulten eingeht, wobei wir 
uns zum Teil selbst an der Schönheit’ und Schwierigkeit unserer 
Sätze berauschen. Es ist natürlich viel leichter, gleichsam im Luftschiff 
zu sitzen und den drunten in Dreck und Not sich quälenden von oben zuzu- 
winken als ihnen Rettungsleinen zuzuwerfen oder noch lieber das Luft- 
schifffahren überhaupt aufzugeben und mit der Tat Elend bessern zu 
helfen, Es wird vielleicht eine Zeit kommen, wo das entscheidende Wort 
Gottes von der evangelischen Kirche die helfende Tat, die soziale Hilfe 
sein wird. Weniger das Rechtfertigungsdogma zu predigen als vielmehr 
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den am Sinn des Daseins verzweifelten Menschen wieder zu einem Sinn- 
glauben zu verhelfen und so allmählich ihn von der Wirklichkeit Gottes 
zu überzeugen scheint mir ein Hauptanliegen unserer Predigt zu sein; so 
dann überall auszerhalb der Kirche die intentional vielleicht nicht be- 
wuszten, aber material vorhandenen (Tillich) religiösen Strömungen 
und Bewegungen zu deuten und zu vertiefen. Wieviel echtes religiöses, 
ethisch hochwertiges Leben steckt z.B. in der nationalsozialistischen 
Deutschen Arbeiter parteil welcher Geist der Hingabe, welches Kämpfertum 
für hohe Ziele ohne Selbstsucht und eigenen Vorteil, welche Opferfreu- 
digkeit in einer opferscheuen Zeit, welches Dienen, wo freiwilliges Dienen 
heute bald als Dummheit gilt. Wie lebt diese Bewegung zu-tiefst von 
sittlich-religiöser Glauben! Und damit zusammenhängend ein neues 
Streben, unsere Kultur mit dem Christentum zu einer sinnvollen Synthese 
zu bringen. Der Glaube will lehren, dasz unser persönliches Streben 
und Schicksal wie des ganzen Volkes in seinen besten kulturtragenden 
Vertretern doch eine Beziehung zu Gottes Plänen in der Geschichte haben 
müssen. Wir wollen und können nicht stehen bleiben, ja versacken im 
Negativen: unser ganzes Tun und Lassen ist dem Gericht verfallen. 
Unser Handeln soll sinnvoll wieder werden. Das Wirtschaftsleben, das 
Staatsleben, das Gemeinschaftsleben, das Sexualleben, sie schreien alle 
nach neuer, nach Letztbegründung, nach neuer Gestaltung. Dá darf das 
Christentum nicht beiseite stehen. Alle Wissenschaft soll dem Leben dienen, 
mag sie auch einen relativen Selbstzweck mit Recht für sich in Anspruch 
nehmen. So gilt es denn auch die Gedanken der Barthschen Theologie, 
von ihren Schlacken gelöst, von ihrem Brennpunkt, dem Herzen der 
Theologie in die einzelnen Lebensgebiete der Kultur überströmen zu lassen, 
sie mit gutem Erbe orthodoxer und liberaler Theologie zu verbinden, um 
so sie alle praktisch fruchtbar zu machen, dasz jedes dieser Kulturgebiete 
wieder dienend Zeugnis ablegt von der vollendeten Gestalt des Reiches 
Gottes. ' 


Lübeck (Deutschland). G. MEIJER. 
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De studie in de theologische faculteit 
te Utrecht. 


In 't algemeen kan men zeggen dat bij de groote tegenstelling 
tusschen rechtzinnig en vrijzinnig die de Protestantsche kerken en de 
theologische studenten in Nederland in twee groote kampen verdeelt, 
professoren en studenten der theologische faculteit te Utrecht aan de zijde 
der orthodoxie staan. 

Naast de Vrije Universiteit en de theologische school te Kampen 
als centra der Gereformeerde theologie, staat de theologische faculteit 
aan de Utrechtsche Rijksuniversiteit als de plaats van opleiding voor verre- 
weg het grootste gedeelte der orthodoxe predikanten in de Ned. Herv. 
Kerk. 

Behalve een klein contingent vrijzinnige studenten, waarvan de 
meesten echter voor het beëindigen van hun studie naar Leiden ver- 
trekken, en die zich groepeeren om de professoren van den Bergh van 
Eysinga en van Mourik Broekman, beiden buitengewoon hoogleeraar 
aan onze Universiteit, en enkele Lutheranen die in den Kerkelijken 
hoogleeraar Prof. Pont hun leidsman vinden, bestaat het groote bloc van 
professoren en studenten uit orthodox Hervormden, binnen welke kring 
men dan weer de groepeering, Gereformeerde bond, confessioneele- en 
ethische groep kan waarnemen. 

Van deze drie groepen is de eerste het scherpst belijnd en staat het 
meest apart, terwijl de grenzen tusschen z en 3 vaak vaag zijn en ineen- 
vloeien. 

Ook waar het de theologische vorming van de leden individueel be- 
treft, krijgt men dikwijls den indruk, dat de studenten die zich van meet 
aan bij de eerste groep aansluiten, een minder schokkende theologische 
ontwikkeling doormaken dan hun minder stevig gefundeerde collega’s. 

Toch wil ik hier dadelijk het misverstand afsnijden alsof ik deze 
groep zonder meer zou identificeeren met de categorie van hen, die met 
onbegrijpelijk talent om doof en blind te blijven voor de groote vragen 
van theologie en leven, hun studententijd doorwandelen, om als even groote 
nullen de maatschappij in te stappen, als ze het eenige jaren tevoren de 
studentenwereld deden. Deze laatste categorie vindt men natuurlijk onder 
alle richtingen, onder alle faculteiten en in alle steden zonder eenig ander 
kenmerk dan de onbenulligheid zelve. 

Maar met onderscheiding hiervan, lijkt het mij een feit dat naarmate 
het persoonlijk geloof meer dogmatisch gefundeerd is, dit te meer weerstand 
zal bieden aan de aanvallen der wetenschappelijke critiek. Het zijn juist 
degenen, voor wie geloof wel een persoonlijk, maar niet een doordacht 
bezit is, die het hard te verantwoorden hebben, ‘wanneer ze uit het min of 
meer beschermde milieu, waarin ze zijn opgegroeid, komen te staan voor 
de veelheid van vragen die de studie en speciaal de theologische met 
zich brengt. 

De indeeling van de studie maakt dit zeker niet gemakkelijker. Ter- 
wijl de stof voor het propaedeutisch examen in het eerste jaar, min of meer 
buiten de groote theologische vragen ligt en deze hoogstens even aanroert, 
wordt men door de candidaatscolleges van het tweede en derde jaar, 
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zonder eenige overgang geplaatst, niet alleen voor een verbijsterende 
veelheid van stof, maar tevens voor een groot aantal moeilijkheden die 
deze met zich meebrengt. 

De student die voor het candidaatsexamen werkt, voelt zich vaak als 
een bergbeklimmer die ver boven zich één steentje ziet losraken en voor 
hij 't weet, onder een lawine bedolven is. 

Nu zijn deze moeilijkheden op zich zelf natuurlijk niet te vermijden, 
maar ik vraag me af of een gelijkmatiger verdeeling van de stof voor het 
candidaatsexamen, b.v. door de instelling van een groot tentamen, ge- 
ruimen tijd voor het examen (zooals dat ook aan andere Universiteiten in 
verschillende vorm bestaat )of van een klein tentamen N.T. aan ’t eind 
van het eerste jaar — niet veel moeilijkheden zou verminderen en aan de 
studie ten goede komen. 

Het conflict tusschen geloof en wetenschap dat zich op subjectieve 
wijze in de ontwikkeling van de studenten individueel doet gevoelen 
openbaart zich objectief in de vraagstelling op bijkans alle theologisch 
gebied. 

Een steeds weer opduikende vraag is b.v. die naar de plaats van de 
theologische faculteit aan een Rijksuniversiteit. 

Van de meest rechtsche zijde wordt de theologie binnen het kader van 
een Rijksuniversiteit beschouwd als een gekortwiekte adelaar, terwijl 
door anderen m.n. de ethische greop, de vrijheid van denken, die door een 
Rijksuniversiteit gewaarborgd wordt, voor het bestaan der theologie als 
wetenschap onmisbaar wordt geacht. 

Op 't oogenblik ligt onder invloed der dialectische theologie het brand- 
punt van de strijd wel niet in de eerste plaats op 't gebied der litterair- 
historische critiek maar veeleer op dat der systematische vakken, waar 
naast de vraag naar de christologie en het wezen van de Kerk, de verhou- 
ding van mystiek en geloof, de grondslagen der ethiek, de aandacht 
trekken, maar het is te verwachten dat door de benoeming van Prof 
Plooy voor de N.T. vakken, ook het litterair-critische probleem weer in 
het middelpunt van de belangstelling zal komen te staan. 

Trouwens de sterke ken-theoretische inslag in de vraagstelling der 
dialectische theologie wijst, op eigen wijze, naar een daaraan ten grond- 
slag liggend conflict van geloof en wetenschap. 


Door het groote aantal studenten is het contact tusschen professoren 
en studenten in ’t algemeen, niet groot. Verscheiden professoren hebben 
echter door 't honorair lidmaatschap van een dispuut of op andere wijze, 
nauwer contact met een bepaalde groep studenten. Ook wordt door menig- 
een dankbaar gebruik gemaakt van de bereidwilligheid der professoren 
om in moeilijkheden van allerlei aard advies te geven. 

Wat betreft de verhouding der studenten onderling, valt het op te 
merken dat door de meesten het contact met anderen op theologisch gebied 
wel als noodzakelijk en waardevol beseft wordt: van de + 200 theologische 
studenten zijn er + 150 lid van een theologisch dispuut. Van de zeven 
bestaande disputen bestaan er twee uitsluitend uit corpsleden; het dispuut 
‚„Voetius”’ telt uitsluitend studenten behoorende tot de Gereformeerde 
Bond; het gemengd theologisch dispuut Kotvwua is het eenige dat uit 
manlijke en vrouwelijke leden is samengesteld. 
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De werkwijze der disputen is in onderdeelen verschillend, maar be- 
paalt zich toch in ’t algemeen tot de theologische vorming harer leden; 
theoretisch door het organiseeren van kameravonden waar lezingen 
preekschetsen etc. gehouden en becritiseerd worden; practisch door het 
houden van kerkvergaderingen, waar het oratorisch element tot uiting 
kan komen. De vergaderingen hebben meestal eenmaal in de week of in de 
twee weken plaats. Het aantal leden varieert van rz tot 30 (Voetius dat 
43 leden telt is in secties gesplitst). 

Tegenover dit opgewekte dispuutleven is het een betreurenswaardig 
feit dat zoo weinig theologen het belang inzien van contact met anderen, 
buiten de kring van studie en eigen Christelijk milieu en de gelegenheid 
die het lidmaatschap van Corps of Unitas daartoe biedt benutten; van de 
+ 200 theologen behooren er, de meisjes, die alle acht U.V.S.V.-lid zijn, 
meegerekend, niet meer dan 53 tot een gezelligheids-vereeniging. 

Er wordt in de laatste tijd veel over geklaagd dat de kerk geen invloed 
meer heeft en een steeds grooter aantal religieuze bevrediging elders zoekt. 
Maar is dit te verwonderen wanneer de toekomstige predikanten het 
zoo weinig noodig achten, zich op de hoogte te stellen van wat buiten 
hun kringetje omgaat? Dit kweekt een theologische hoogmoed, die 
a priori alle contact met andersdenkenden onmogelijk maakt, omdat ze 
niet luisteren wil, maar alleen zichzelf hooren; een hoogmoed, die wel 
grondig genezen wordt, wanneer men in het studenten-leven komt te 
staan tegenover andersdenkenden van allerlei allooi als student tegenover 
student, d.w.z. in een verhouding waarin men elkaar open en onom- 
wonden de waarheid zegt. 

Zal ons leven, ons werk, eenige beteekenis hebben voor Gods Konink- 
rijk, dan is het noodig, niet alleen dat wij kennen de kracht Gods in ons, 
maar ook dat wij eigen worden met de wereld buiten ons: Indien het 
tarwegraan in de aarde niet valt, en sterft, zoo blijft het alleen; maar 
indien het sterft, zoo brengt het veel vrucht voort. 

Kyrie eleison! 


Utrecht, Februari 1931. J. J. GERRITSEN. 
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Kroniek. 


De kroniek in de „Vox Theologica’’ tracht in de lijn van dit tijdschrift 
het theologische leven, speciaal dat in Holland, te volgen, en zoodoende 
een overzicht te geven van den arbeid, die op dit gebied wordt verricht. 
Belangrijke gebeurtenissen moeten worden geregistreerd, stroomingen 
aangewezen, meeningen en personen genoemd, eventueel kort besproken 
en zoo mogelijk samenhangen ontdekt. Het is hier niet de plaats de speciale 
moeilijkheden, die de taak van chroniqueur’ in ons theologisch Nederland 
met zich mede brengt, te bespreken, maar ik ben mij wel bewust niet altijd 
aan de gerechtvaardigde eisch van „volledigheid "te voldoen; zelfs bij ge- 
regelde lectuur van boeken, tijdschriften en couranten is het niet mogelijk 
een naar alle zijden evenwichtig overzicht te verkrijgen, daar men niet 
altijd zich los kan maken van het perspectief van het milieu, waarin men 
verkeert. 

Zoo trekt uiteraard datgene, wat op Academisch terrein voorvalt, 
sneller mijn belangstelling dan dat, wat daarbuiten gebeurt, welk feit zich 
wel in mijn Kronieken weerspiegelen zal. Ook dit keer zijn de „Academische 
feiten’' onder datgene, wat mijn opmerkzaamheid trof in deze maanden, 
weer in de meerderheid. 

Toch is dit laatste naar mijn overtuiging niet alleen hieraan te wijten, 
dat ik, om met Romain Rolland te spreken, niet ver genoeg „au dessus 
de la melée!’ (voorzoover hier in Holland van theologische ‚„melée"' sprake 
is) heb kunnen klimmen. Wie geregeld de kronieken in het Nieuw Theo- 
logisch Tijdschrift, Onder Eigen Vaandel, of Gereformeerd Theologisch 
Tijdschrift enz. leest, weet uit deze lectuur, dat ook daarin niet veel belang- 
rijke theologische feiten genoentd worden. De Universiteiten zijn in Holland 
voor de theologie de belangrijkste centra, wat uiteraard te begrijpen is. 
Wie met ons van meening is, dat de theologie de bezinning der kerken is, 
zal echter hopen, dat ook op het dagelijksch erf dier kerken deze arbeid, 
ook wetenschappelijk, wordt aangevuld. Men mag in de Universiteit 
niet alleen het centrum van wetenschapsbeoefening zien, zij is ook op- 
leidingsinstituut, terwijl er bovendien alleen krachten van haar kunnen 
uitgaan, als zij gedragen wordt door de wetenschappelijke belangstelling 
en bezinning binnen de kerken zelve. Trouwens het zou er slecht uitzien, 
als in de kerken de drang tot wetenschappelijke bezinning ging verflauwen; 
reeds in het eerste nummer van ons tijdschrift schreef de redactie, dat 
haars inziens wetenschappelijke theologie op den duur de ruggegraat was 
van het kerkelijk leven, en bijna alle besprekingen in de pers hebben deze 
uitspraak met instemming genoernd. In dit licht krijgen de predikanten- 
vergaderingen in de beroemde tweede week na Paschen nu binnenkort 
een bijzonder gewicht; zij kunnen belangrijke organen in ons theologisch 
en kerkelijk leven zijn. Het is wellicht niet ondienstig ook studenten 
(candidaten) op het belang van deze vergaderingen te wijzen; hier is ook 
voor hen een mooie gelegenheid in aanraking te komen met een stukje 
vaderlandschen theologischen arbeid. 

Wat het buiten-Academisch leven betreft, ik neem nu de gelegenheid te 
baat te wijzen op den arbeid der wijsbegeerte in Holland; contact met het 
wijsgeerig denken is voor theologen van groot belang (wij hopen er in de 
„Vox'’ daarom elders dieper op te kunnen ingaan). Een bewijs daarvan 
18 - 


á 


is de critische philosophie, die de laatste jaren door verschillende personen 
voor de theologie belangrijke publicaties heeft doen verschijnen; ik denk 
aan de ook onder theologen, maar meer in stilte werkenden invloed van 
Heymans, terwijl Bollands onderwijs in ons land twee richtingen van 
Hegelstudie heeft doen ontstaan, waarvan de oudere onder theologen 
duidelijk aanwijsbaren invloed heeft. Op Calvinistisch erf wordt gearbeid 
aan een eigen Calvinistisch wijsgeerig denken. En als wij de blik naar over 
de grenzen richten, zijn daar nog verschillende andere verschijnselen te 
noemen. 

Het Academisch leven bracht onder groote belangstelling de intrede 
van Prof. Dr. A. H. de Hartog in de theologische faculteit van 
Amsterdam met een rede over de plaats der theologie in het kader der 
wetenschappen. Wat de benoeming van Prof. D. Plooy uit Amsterdam 
op de leerstoel voor Nieuwe Testament enz. in Utrecht betreft (zie Kroniek 
vorige Vox), Prof. Plooy heeft, in afwachting van zijn definitieve ambts- 
aanvaarding te Utrecht, zijn colleges aldaar aangevangen. Voorloopig 
echter blijft hij daarnaast nog te Amsterdam in functie, omdat binnen 
afzienbaren tijd een beslissing te wachten is inzake het herstel der profes- 
soraten vanwege de Ned. Herv. Kerk te Amsterdam. 

Naast de hoogleeraren zijn de studenten de tweede component in het 
Academisch leven; van wat er onder hen voorviel, valt te vermelden de 
rede van Scheers, die in „Onder Eigen Vaandel’ staat afgedrukt, 
en die hij hield bij het lustrum van een Utrechtsch Theologisch dispuut, 
onder den titel „Theologische Studie als gemeenschappelijke Taak’. Hij 
bespreekt het theologisch dispuut-leven, oefent critiek en geeft wenschen. 
Bij de verhouding van studie en practijk zegt hij goede dingen over de z.g. 
„engheid’”’ der theologische studie. 

De Leidsche studenten van alle kerkelijke richtingen 
wendden zich tot den minister met het verzoek op de leerstoel van wijlen 
Prof. de Graaf een hoogleeraar te benoemen, wiens onderwijs zou voort- 
zetten de lijn Chantepie de la Saussaye, Roessingh, de Graaf, die achter- 
eenvolgens dezen leerstoel hadden bezet. Men kan niet zeggen, dat deze 
drie geleerden uit een school zijn, daarvoor verschilden zij alle drie onderling 
te veel, maar toch draagt hun opvatting van het onderwijs in de wijsgeerige 
theologie (ik denk met name aan de ethiek) een zelfde stempel, waardoor 
zij tot verwante inzichten kwamen in de verhouding Christelijk geloof- 
mensch-cultuur. 

Een voor studenten belangrijk feit lijkt mij het ingezonden stuk ín 
het vorige nummer van de „Vox Theologica’’ van Prof. Obbink uit Utrecht 
over de colleges. Inderdaad wijst Prof. Obbink op een privilege 
alleen met de Universiteit verbonden, maar toch lijkt mij zijn opvatting 
voor ons niet geheel bevredigend. Colleges zijn met het Academisch 
leven organisch verbonden, en behooren zoo tot een belangrijk deel van onze 
studie; de professoren verwachten de studenten, en terecht, op de colleges; 
er zijn zelfs hoogleeraren, die op college-loopen bijzonder prijs stellen. 
Nu lijkt mij het bezwaar, door Bloem uitgesproken, dit: dat het aantal 
colleges, waarop wij als studenten verwacht worden, zoo groot is, dat het 
bij regelmatig bezoek de studie van den student drukt. Ook in Leiden 
weten 2de en 3de jaars daarvan mee te spreken. Ik vermoed, dat het 
collegevraagstuk onder theologen nog wel eens aangesneden zal worden; 
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wij zullen het vooraf moeten zien in het grooter verband van den zin en 
mogelijkheden van onze studie. 

Aan het slot van deze Kroniek nog eenige woorden, die meer speciaal 
op ons eigen orgaan betrekking hebben: in de boezem der Redactie neemt 
het plan steeds vaster vormen aan, om te trachten binnen niet al te langen 
tijd te komen tot een Conferentie van de lezers der „Vox Theo- 
logica’'; niet zoozeer om daar te spreken over ons tijdschrift, al zien wij 
het belang van nader contact met onzen lezerskring zeker in, maar meer 
om theologen van allerlei richting bij elkaar te brengen om te spreken 
over de theologische situatie in Nederland. Wij gelooven, dat deze Confe- 
rentie zeer verruimend en verhelderend zou werken, en een sterke stimu- 
lans zou kunnen worden. Mettertijd zult gij wel meer hooren over sprekers 
en onderwerpen. 

Dan isook nogde uitbreiding der „Vox, waarvan dit nummer 
reeds een eerste bewijs is, een punt van bespreking in de Redactie. Wij 
rekenen op het medeleven van allen, die gelooven in het belang van een 
theologisch tijdschrift, in Nederland, dat over alle richtingen der theologie 
orienteeren wil, en stimuleeren tot wetenschappelijke bezinning. Het is 
een doel, waarbij èn studenten èn predikanten gelijkelijk betrokken zijn. 
Wij rekenen op hun steun bij het winnen van nieuwe abonné's, zonder 
welke deze uitbreiding slechts voorloopig kan zijn, en bij het sturen van 
inzendingen. 

Leiden. H. FABER. 


Ingezonden. 


Geachte Redactie, 

Met eenige verbazing las ik in uw laatste nummer het gedeelte van 
het artikel van Dr. T. Hoekstra, dat handelt over de Liturgiek in Nederland 
in de laatste kwarteeuw. Ik mis immers daarin elke vermelding van de 
uitgaven vanwege den Liturgischen kring: Liturgische Handboekjes, 
1. Inleiding, 1923; II. Hoofd- (Predik-) Dienst, 1923; III. Begrafenis- 
dienst, 1925; IV. Avondmaaldienst, 1925; V. Heilige Doop en Bevestiging 
van nieuwe leden, 1927; VI. Hernieuwde bezinning, Herdenking der 
Gestorvenen, 1928; VII, Inzegening van het Huwelijk, 1930; alle bij de 
Hollandia Drukkerij te Baarn. 

Daar deze boekjes, hoe men ook over hun strekking moge denken, 
naast het mooie boek van Kuyper (dat waarlijk niet alleen „voor de 
Gereformeerden van beteekenis is!’’), de eenige poging zijn om op dit 
gebied nieuwe wegen te bewandelen en de Liturgiek uit haar theologisch 
isolement en verwaarloozing te bevrijden, ware een vermelding in Dr. 
Hoekstra’s verband toch zeker op haar plaats geweest. 

Hoogachtend, G. VAN DER LEEUW, 
Groningen. Voorzitter van den Liturgischen kring. 


Amsterdam, 5 Maart 1931. 


DE ACADEMISCHE OPLEIDING VAN DEN PREDIKANT. 


Op onze laatste dispuutvergadering *) heeft als onderwerp ‚de aca- 
demische opleiding van den predikant” in het centrum der besprekingen 
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gestaan. Hiertoe hadden we uitgenoodigd Dr. L. J. van Holk, díe door 
zijn werkzaamheden in een studie-commissie van de Centrale Commissie 
voor het Vrijzinnig Protestantisme, in staat zou zijn ons eenige concrete 
opmerkingen en wenschen betreffende de theologische studie te geven. 
En dit is inderdaad het geval gebleken. Het is misschien goed even voorop 
te stellen dat alle vragen van links en rechts volkomen op den achtergrond 
bleven, vergeleken bij de zeer urgente aanvullingen en wijzigingen, die 
een (objectief) wetenschappelijke vorming in dezen tijd met zich brengt. 
Dat een Vrijzinnig predikant de vertolker van deze wenschen werd, vindt 
misschien hierin zijn beste verklaring, dat wellicht van Vrijzinnige zijde 
de critiek op de practisch onvoldoende orienteerende theologische studie 
de grootste is. Ofschoon er ook vele voorbeelden te noemen zouden zijn, 
dat er ook in meer rechtsche kringen stemmen opgaan tot een betere 
aanpak van de theologische opleiding. Laten wij dus bij voorbaat het 
misverstand uitschakelen, dat het een richtings-kwestie zou zijn. Dat het 
zoo bont geschakeerde Amsterdam vrijwel unaniem positief op het referaat 
van Dr. L. J. van Holk reageerde, moge in dit opzicht een zekere waarborg 
zijn. 

Hoe kwamen wij er toe dit onderwerp, de acadernische opleiding 
van den predikant, aan de orde te stellen? Bij vele van onze studenten 
wordt geregeld de klacht gehoord over de eenzijdig literair-historisch 
getinte theologische studie. Dat je in het eerste jaar de douche ondergaat 
van het niet door allen zoo zeer gewaardeerde Hebreeuwsch, wordt na het 
propaedeutisch examen meestal wel rechtvaardig gevonden, maar dat je 
dan, gelijk dat in Amsterdam het geval is, de twee daarop volgende jaren 
de universitaire studie kunt afsluiten met een dosis literair historisch 
materiaal, die nochtans slechts oppervlakkig als examenstudie kan ver- 
werkt worden, dit wordt door de meesten als een te kort beschouwd voor 
een academisch gevormde. Ja, er bestaat een doctoraal examen, maar 
hoevelen gaan er de pastorie in en blijven daar, in het gelukkig bezit van 
een candidaatsbul? En is er dan voor deze velen, die zich minder voor een 
exact wetenschappelijke ontwikkeling interesseeren, als wel voor practisch 
wetenschappelijke °) vragen, geen weg noodig? Waar moeten we te weten 
komen wat de brandende cultureele vragen zijn en hoe ze aangepakt 
moeten worden? Want dit is het immers wat veel theologen over het alge- 
meen in hun studie missen. En hebben zij geen recht om op academische 
wijze met deze vraagstelling in aanraking te komen en er eenigszins weg 
in te vinden? 

Laten we trachten, regelmatig te schetsen de vragen welke op onze 
dispuutvergadering de revue passeerden. Allereerst waren er methodische 
kwesties. Het ging hier om de aard en de opzet der colleges. Zooals we 
reeds vermeldden werd hierbij voornamelijk het eenzijdig literair historisch 
programma becritiseerd, het veel gehoorde bezwaar tegen het opzamelen 
van feitenkennis zonder meer, werd ook hier gehoord, men verlangde 
vooral in de verdere studie een heenwijzen naar centrale vragen van 
onzen tijd. Om een voorbeeld te noemen: naast de problemen uit de „theo- 
retische”’ ethiek verlangde men ook met sociale ethiek in aanraking te 


__}) Theologisch dispuut L.O.S. (+ 30 leden). 
Vermoedelijk zal de bedoeling van Sit onderscheid in het verloop van dit artikel 
wel AE worden. 
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komen. Eenig sociologisch inzicht zou niet overbodig zijn. Thans 
hangt het van een eventueel ingrijpen der Se mi- 
naria af, of we ooit iets over deze vragen zullen 
hooren. Uit de boezem der Seminaria moet tevens paedagogisch- 
psychologisch onderricht komen, om nog te zwijgen van de tallooze, 
practische aanwijzingen, waarover we het straks nog zullen hebben. 
Een tweede hoofdbezwaar gold de opzet der colleges, waarbij uitsluitend 
aan de studie der candidaten gedacht wordt. Behoudens één enkele uit- 
zondering zijn werkcolleges in Amsterdam volkomen onbekend. Het 
ontbreken van het gezamenlijk werken met de professoren, van het maken 
van scripties, van het geven van samenvattingen, dit alles is een gemis, 
dat de studie veel afbreuk doet. Wat er op deze wijze bereikt zou kunnen ’ 
worden, daarvan heeft Troeltsch in zijn ,Soziallehren der Christlichen 
Kirchen und Gruppen”’ het bewijs geleverd. Terwijl in dit verband ook het 
artikel van Prof. Roessingh over de theologische studie gememoreerd kan 
worden. (Verzamelde Werken). Het zou dan tevens aanbeveling verdienen 
om naast het invoeren van werkcolleges de geheele studie der candidaten 
een eenigszins ander aspect te geven. Ten eerste zij vooropgesteld dat de 
minimum studietijd toch wel op vijf jaar gesteld moet worden. De 
twee jaar na het candidaats-examen zouden dan als volgt benut kunnen 
worden: 

i®. de kerkelijke opleiding in engeren zin (dogmatiek, homiletiek 
enz.). 

20, voorzoover niet de geheele doctoraal studie ondernomen wordt, 
door het verplichtstellen van eenige testimonia, die waarborgen, dat er 
na het candidaatsexamen nog enkele doctoraal colleges ge- 
volgd zijn. Hiervoor zou de vorm der werkcolleges zeer verkieselijk zijn. 

3°. door elementair onderricht in practisch wetenschappelijke vakken 
als: sociologie — psychologie — paedagogiek. 

De studie zou dan zonder twijfel zwaarder worden, maar verkeeren 
wij tot nu toe in vergelijk met andere faculteiten niet in een feitelijk 
weinig bevoorrechte positie ? 

In de tweede plaats werden de practische vragen besproken. Hoe kan 
een student in zijn studietijd contact zoeken met de maatschappij? Hoe 
kan het hulppredikantschap hierin voorzien? Zou het niet wenschelijk 
zijn dat ieder student een langere of kortere tijd in een pastorie doorbracht ? 
Waarom zijn wij in Holland toch zoo hokvast en studeeren wij niet een 
semester of een trimester in het buitenland? Wordt aan elk Seminarium 
voldoende aandacht geschonken aan liturgiek (hieronder ook avondmaal, 
doop, huwelijksinzegening) ? Hoe kunnen we voor een zeker maatschappe- 
lijk aanpassingsvermogen zorgen, dat we b.v. over effectenbeurs en geld- 
handel iets meer kunnen zeggen dan dat het instellingen zijn, waarbij de 
Mammon een rol speelt? Het gaat er om, dat de predikant toch vooral 
voldoende werkelijkheidsmensch is! En dan, hoe zijn wij eenigszins ge- 
wapend tegen de vele moeilijke vragen van de rationeel denkende menschen, 
zonder daarbij in cliché-antwoorden te vervallen. Hierbij valt te vertelden 
de aandacht, die de techniek van ons opeischt. 

Hierbij sluit aan het derde bestanddeel van onze besprekingen, waarbij 
de verlangens sterker uit elkaar loopen. Waar ligt het geestesaccent in 
onzen tijd of met andere woorden, wat is de idee van dezen tijd, waarvan 


onze studie en het ambt moeten doortrokken zijn? Hoe moeten wij het 
evangelie in dezen tijd brengen? Dit is de groote principieele vraag, die 
allen raakt. In Duitschland en Engeland, meer dan bij ons, wordt dit vraag- 
stuk doordacht en beantwoord (Dibelius, Bultmann, Brunner, Barth, 
Streeter, Glover, e.a.). Is het bij ons niet dikwijls ongemotiveerd dat de 
vroomheid de vraag naar de waarheid verdringt? Diep doordringen, 
methodisch werken, geduldig experimenteeren, het zijn alle pia vota. 
Dat wij dan ons ook rekenschap geven van de beteekenis van de gemeente, 
de vorm van den dienst, de plaats der liturgiek, der muziek en dat dit dan 
niet bepaald blijft tot eenige opmerkingen, maar dat we mogen komen tot 
een groepeering der vragen, die op de hoogte van haar tijd is. 

Dit alles schijnt een zeer negativistische houding tegen de grondstof 
der universitaire wetenschap. Maar dit is allerminst onze bedoeling. 
Het zou kortzichtig zijn om het belang van een op schoolsche wijze ver- 
werkte kennis over het hoofd te zien, wij begrijpen dan ook de noodzakelijk- 
heid dat het programma tot het candidaats-examen vrijwel ongewijzigd 
blijft. Maar wij vragen ons alleen af of het juist is dat het volle accent 
hierop valt? Is schoolsche kennis voldoende om de autoriteit van den 
predikant tegenover zijn gemeenteleden te dekken en mag ook een theoloog 
als ieder ander studeerende niet vragen op andere wijze zijn weg naar de 
praktijk te vinden dan het tot nu toe gebeurde? '). Het zijn vragen, die ons 
op het oogenblik in Amsterdam levendig bezig houden en we zouden ons 
zeer teleurgesteld voelen wanneer we hierin alleen stonden. Het zou daar- 
entegen zeer verblijdend zijn, wanneer er uit meerdere hoeken adhaesie- 
betuigingen kwamen. Dit zou ons den moed geven verder te gaan met een 
actie, die onze wenschen aan de betreffende autoriteiten zou willen ken- 
baar maken. Maar daarvoor zouden wij de basis zoo breed mogelijk willen 
kiezen. Bezwaren van enkelen raken als eenzijdige critiek in het vergeet- 
boek, het vinden van eenige centrale verlangens zou misschien op den duur 
doeltreffend kunnen werken. Daarom zouden we een beroep willen doen 
op alle theologische studenten, die zich uit liefde voor hun vak eenige 
moeite willen getroosten. 

En hun willen wij verzoeken persoonlijk een meening over één of meer 
der vragen, hetzij negatief of positief, te willen uitspreken, aan het adres 
van den ab-actis der onder te noemen Commissie Th. v.d. Veer, Singel 298, 
A'dam-C. Daarbij zal het wenschelijk zijn een scherpe preciseering te geven 
met het oog op plaatselijke toestanden. We zullen dan ín onderlinge samen- 
werking op een breedere basis kunnen verder gaan en hopelijk tot het 
samenstellen van een enquète kunnen overgaan. Het is een niet te onder- 
schatten voordeel dat onze faculteit zich op de Buitengewone Vergadering 
van 4 Maart, in haar geheel in beginsel ten gunste van deze actie 
heeft uitgesproken. Wij zouden daarom in de eerste plaats de besturen 
der overige theologische faculteiten willen verzoeken na te gaan, wat er 
door hen in dit opzicht gedaan kan worden. Daarnaast stellen wij het ten 
zeerste op prijs de opinie der individueele leden te hooren. Het zou niet te 
verwonderen zijn wanneer er ook professoren en predikanten zijn, die ons 
met raad en daad ter zijde willen staan. Dat we hiervoor zeer dankbaar 
zouden zijn, behoeft eigenlijk niet gezegd te worden. 


1) Vgl. de onlangs verschenen brochure van Prof. Kruyt. 
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Ten slotte, wanneer de Vox Theologica niet alle theologen mocht 
bereiken, zouden we een ieder, die dit artikel gelezen heeft, willen ver- 
zoeken, hieraan zoo groot mogelijke bekendheid te geven. Voor een goede 
afdoening van zaken heeft de Theologische Faculteitsvereeniging de 
volgende leden verzocht in een Commissie plaats te nemen, die zich met 
de voorloopige leiding der actie belast: 

A. F. L. van Dijk, praeses. 

Th. v. d. Veer, ab-actis, Singel 298. 

Mej. M. de Boer, } 

Th. Scharten Jr., ) Leden. 

W. F. Golterman, } 

Namens de Commissie, 
Th. v. d. VEER. 


Geestelijke Perspectieven. 


O. Noordmans, Geesterijke Perspectieven; Amsterdam s.a. 

Er zijn niet zooveel menschen, die het recht hebben aan hun boek 
dezen titel te geven. Ik geloof, dat Noordmans dit recht heeft. Hij stoot 
vensters open, waardoor uitzichten vrijkomen, die bijblijven. Vaak door 
opmerkingen, die wel terloops gemaakt schijnen te worden. Maar onwille- 
keurig blijven ze woordelijk in de herinnering hangen en ik meen, dat dit 
komt, doordat ze woordelijk zwaar van beteekenis zijn. 'k Heb een 
„recensie’’ gelezen ‚die de geleerdheid’ van den schrijver roemt. Er is 
echter meer: deze geleerdheid’ èn haar verwerking zijn in dit boek ge- 
worden tot een dienst aan de Kerk, ongeacht den grooten afstand die er 
ongetwijfeld is tusschen den vorm, waarin Noordrmans’ gedachten worden 
uitgesproken, en het eenvoudige gemeentelid. 

De meeste stukken uit dezen bundel zijn oude bekenden. Verschillend 
zijn de aanleidingen geweest, waardoor ze geschreven werden. Het gevolg 
is evenwel geweest, dat dit boek midden in z'n tijd staat. Daarom is het 
juist zoo belangrijk, dat de titel mag zijn zooals hij is. Deze opstellen zijn 
aktueel in den zin, waarin Prof. Aalders dit woord omschreven heeft 
(Mystiek, p. 46 sqq.). Soms zijn ze bijna geheel historisch-refereerend ge- 
houden, en komt Noordmans alleen in een enkele wending voor den dag. 
Verder is hij dan verscholen in de wijze van weergeven. Want doorsnee- 
historieschrijven is dit zeker niet. 

De beschikbare ruimte laat geen uitvoerige bespreking toe. Gaarne 
zou ik vooral de aandacht willen vestigen op het laatste (nieuwe stuk): 
„Ontwikkeling en Toekomst van de Ethische Theologie’. Hierin is het 
vooral, dat de bovenbedoelde dienst aan de Kerk en aan het Evangelie is 
verricht. 


In 1905 promoveerde Prof. Brouwer op Saussaye Sr., en had daarbij 
als tweede stelling: „De la Saussaye gebruikt het woord „ethisch’' niet 
als afleiding van ethiek’ (zedekunde), maar in wijsgeerigen zin ter onder- 
scheiding van idealistisch’ en empirisch’, afgeleid van „ethos”’ in de 
beteekenis van het innerlijk wezen, de levenskern, des menschen.’ Noord- 
mans haalt met instemming deze woorden aan (p. 131), al wil hij ter 
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voorloopige oriënteering een anderen weg gaan. Toch komt het mij voor, 
dat N. na een kwart eeuw opstaat met een „meo jure’’, dat evenwel minstens 
evenzeer gericht is tegen Prof. Brouwer's leermeester Saussaye als tegen 
hemzelven. Het gaat voor Christenen toch altijd om de vraag, of dat 
innerlijk wezen goed of kwaad is. Deze vraag behoort zeker bij de ethiek 
thuis. Het is echter voor onze ethiek een open vraag. En hier is het 
punt — om in Noordmans’ eigen woorden te spreken —, waaraan hij de 
kwestie 180° omdraait. Iets daarvan vinden we ook bij Saussaye zelf, 
wanneer hij (in de Voorrede van De Godsdienstige Bewegingen van dezen 
tijd) een moraal wil, die de feiten van zonde en wedergeboorte uit- 
legge. Noordmans trekt de volle konsekwentie: „Goed en kwaad te kennen 
is Gods praerogatief” (p. 18; cf. p.1 sqq.). Levendig herinner ik mij een 
Zaterdagavond op Hardenbroek, waar N. sprak over „Eschatologie en 
Ethiek.” Naar aanleiding van Cicero’s titel De finibus bonorum et 
malorum stelde hij toen de vraag, wat er van onze eschatologie over- 
blijft, wanneer Gods Ethiek begint. Hier is diezelfde slag-van-180°% en 
hoewel in „Geestelijke Perspectieven’ eenmaal de oude ethische stelling: 
„de waarheid is ethisch’ wordt ingeperkt tot relatieve beteekenis (p. 46), 
later wordt ze volkomen in eere hersteld (p. 136 sqq); maar dat is dan ook 
nadat de ethiek 180° is omgekeerd. In dien zin is het geheele boek een plei- 
dooi voor deze stelling. Prachtig b.v. is de gedachtengang, waarin de 
scholastische ‚driehoeksstelling van God, wereld en mensch,…. in het 
Rationalisme afgeplat tot God, vrijheid en onsterfelijkheid, en…. door het 
Humanisme voor ’t laatst in verkleinde, „gesellige’’ verhoudingen……. 
gereproduceerd” (p. 144), wordt herleid tot drieërlei ethos: moraal, weder- 
geboorte, Evangelie. 

Noordmans is zich bewust, dat hij meer Gunning volgt dan Saussaye; 
en ook, dat hij wezenlijk nieuwe elementen in den theologischen smelt- 
kroes werpt. In het „Woord Vooraf” staat ’n enkele aanduiding, waar we 
zijn vrienden moeten zoeken. En Gunning is onder dezen stellig meer 
thuis dan Saussaye, al is ook bij G. ‚de eenheid des levens te strak ge- 
spannen’’ (p. 107). Bij beiden, bij Gunning het minst, heeft de Zwitsersche 
theologie een zeker recht met haar „Randbemerkung’’. Een tweetal 
gevolgen voor de ethische theologie wil ik nog heel in ’t kort aanwijzen. 

Bij Saussaye treft ons de groote mate van inklusiviteit van het ethisch 
beginsel. Er is geen ketter uit de gansche Kerkgeschiedenis, waaraan niet 
een zeker recht kan worden toegekend. En dit is bij S. allesbehalve liberale 
verdraagzaamheid. — Gunning wijst op de zedelijke hoogheid van het 
Trentsche Concilie, dat haar anathema uitroept over alle ketters; hij is 
ook niet te vinden voor rechten der minderheden. — Noordmans trekt op 
p. 30 de lijn Luther—Kohlbrügge—Barth, en maakt daarbij opmerkzaam 
op de toenemende exklusiviteit hunner leeringen. Zelf heeft N. ook ergens 
op deze lijn een plaats, al onderhoudt hij ook andere betrekkingen. Het is 
zeer de vraag, of het opgeven van de positie van Saussaye enkel verlies 
beteekent voor de ethische theologie als „theorie der prediking’ (p. 164). 
Hier is een inkeering tot de tucht, waarom Gunning het Gereformeerde 
Protestantisme zoo liefhad. En dat kan nooit geestelijke verarming be- 
teekenen, vooral niet, wanneer er daarbij zooveel ruimte overblijft tot 
liefde voor een oecumenische gestalte als Augustinus (cf. Eltheto, Febr. 
1930 en Alg. Weekblad voor Chr. en Cultuur, 29 Aug. 1930). 
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Door de wending in het begrip ethisch’ komt er verder weer ruimte 
voor groote theologische motieven, die na Gunning vrijwel rustten in de 
ethische theologie, of anders nauwelijks meer dan in verdunde oplossing 
voorkwamen. Ik denk nu voornamelijk aan de leer der uitverkiezing, 
het tweede wat Gunning aan de Gereformeerde Kerk bond; deze komt 
bij Saussaye, naar ik meen, niet uitdrukkelijk ter sprake (cf. Brouwer's 
Proefschrift, p. 254 sqq.). Riemens (Chr. Dogmatiek) en Hovy (Het Chr. 
Geloof) wagen zich er niet aan. Voor Noordmans is zij weer het cor ecclestiae. 
En, in tegenstelling met Snethlage, die in een artikel in het Nieuw Theo- 
logische Tijdschrift den zedelijken mensch doet ondergaan in een amor fatt, 
ontvangt bij N. hier de oude stelling, dat de waarheid ethisch is, haar volle 
kracht (cf. p. 1 sqq.). Ook al zijn wij in de uitverkiezing „boven de gewone 
zedelijke sfeer uit’ — immers: „de braafste is hier niet meer braaf’ en 
„ook de slechtste is hier niet meer slecht’ — ‚in aansluiting aan Rom. 
9—11 wordt getoond, dat ‚de schijnbare willekeur zich voor een intellect 
van hooger orde in schoone ethische teekening zou projecteeren’’. De 
mensch is in de uitverkiezing geen pottebakkersleerm (cf. p. 33). Hij wordt 
door haar gekwalificeerd. De praedestinatie beteekent de bevrijding des 
menschen uit de Godverlatenheid. 


Ik kan niet nalaten te eindigen met een citaat. De ethische theologie 
ontstond in den tijd van de predikant-dichters, waarvan Beets, „door 
Saussaye geëerd als den beginner dier theologie’ wel een der voornaamste 
was. Het is wellicht niet algemeen bekend, dat ook Gunning soms dichtte. 
In literatuurgeschiedenissen zullen we hem niet aantreffen. Maar we mogen 
nooit vergeten — en daarin zou bijna de beteekenis van Noordmans’ 
geheelen bundel kunnen worden samengevat — dat eenmaal de ethische 
theologie in staat geweest is tot de volgende regels, door N. geciteerd als 
blijk van Gunning’s voortdurende bekeering van aanschouwing tot geloof 
(p. 143): 

„Ook mij kan zulk een opvaart wel gelukken 
Als ik tot Gods aanschouwing mij verheffen 
En ’t eeuwig schoon van verre mag beseffen. 
Toch blijft des vleesches zwakheid mij nog drukken. 
Dus, als met inwaarts plooien van heur veder 
Daalt mijn gedachte om zich tot rust te neigen 
En zet zich op den stam des kruises neder.’ 
Elkerzee. J. KOOPMANS. 
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Boekbespreking. 


Dr. A. M. Brouwer. De Bergrede. N.V. G.J. A. Ruys’ 
Uitg. Mij. 1930. Ing. f 6.50, Gek. f 7.50. 

Dit lijvige werk valt uiteen in twee deelen: het eerste geeft „beschou- 
wingen over de bergrede’’ en omvat: beginselen; het Evangelie naar Mat- 
theüs; Jezus’ Persoon en Onderwijs; Jezus en de Farizeeën; Jezus en het 
Koninkrijk Gods; nog enkele grondbegrippen; het nieuwe in de bergrede; 
de vorm der bergrede; de samenstelling van de bergrede; tot wie de bergrede 
gericht is; de bedoeling van de bergrede; bergrede en cultuur; de bergrede 
en het sociale vraagstuk. Nadat zoo de bergrede van alle kanten bekeken is, 
wordt zij vers voor vers uitgelegd, d.w.z. historisch-philologisch toegelicht 
en praktisch-religieus-ethisch omgezet. Merkwaardig is in dit veelomvat- 
tende werk de manier waarop met de messiaansch-eschatologische achter- 
grond van de bergrede wordt gewerkt. Vooral het eschatologische wordt 
voor een belangrijk deel weggewerkt. En de beteekenis van de Messias- 
belijdenis in dit boek wil mij maar niet duidelijk worden. 

Ondertusschen: er is veel materiaal in dit boek verzameld en verwerkt 
— en daarvoor mogen we dankbaar zijn. A.A.v.R. 


W. Koepp. Die gegenwärtige Geisteslage und die dialektische 
Theologie. J. C. B. Mohr, Tübingen 1930 104 S. M. 4.20. 

De situatie van het oogenblik is tweezijdig, aldus de schrijver. Aan 
de eene kant de ondergang van het Duitsche idealisme in materialisme en 
atomiseering des levens. Aan de andere kant een nieuwe zin voor werkelijk- 
heid en gemeenschap, een „Geistrealismus’’. — Deze situatie is die van den 
overgang van het tweede naar het „dritte Zeitalter’ van het W. Europeesche 
geestesleven, van individualisme en Aufklärung naar een nieuwe aera. 

Voor het oude Christendom is met dit dritte Zeitalter’ een nieuwe 
mogelijkheid gegeven: de „neue Sachlichkeit des Glaubens’’. Hier treedt 
de dialektische theologie naar voren. Deze wordt beschreven als „Zeit- 
gestalt des alten Evangeliums’’, waar ze gericht is op de ,Wirklichkeit 
der Wirklichkeiten’’, God in oneindig qualitatief onderscheid van den 
mensch, van welk onderscheid het Woord de drager is. 

Tot zoover ziet Koepp de groep der dialektische theologen als een een- 
heid. Daarna gaan ze uiteen, Barth naar de kant van de „dialektiek’’ 
als consequente rationaliseering van de vooronderstelling („qualitatief 
onderscheid'’), Gogarten naar de kant van het existentialisme in aanslui- 
ting (hoewel niet consequent) aan de phaenomenologie van Grisebach (en 
Heidegger). 

Koepp wil het exclusief in de tweede richting zoeken: de phaenomeno- 
logie luidt voor hem ‚das dritte Zeitalter’ in en moet, theologisch omgezet, 
een nieuw Christendom produceeren. Hij meent hiermee in de lijn van 
Kierkegaard te zijn. 

Barth in zijn Dogmatik moet het dan ook geweldig ontgelden (S 88-92): 
hij is niet anders dan een amalgama van ijzig Hegelianisme en sacramen- 
talistische magie. 

Ik beschrijf de inhoud van dit werkje zoo uitvoerig om daarmee een 
m.i. zeer gevaarlijke sirenenzang voor al wat echt kritische’ theologie 
is te signaleeren. AssAaw RS 
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Prof. Dr. A. H. de Hartog. De Zin van den Dood. Uitg.mij. 
Holland 1930. 


Dit geschriftje van 6r blz. vat op duidelijke wijze kort samen den 
bewogen gang van prof. de Hs denken. Want het doet niet anders dan 
bewust een centraal fragment in dit „systeem’”’ in het licht stellen. De 
overgang, de omzetting, de wedergeboorte van „natuurrijk’’ tot „„Geestes- 
rijk” — ziedaar wat voor prof. de H. de dood is. De zin van den dood is 
het nieuwe, hoogere leven, waartoe hij voert. Deze eene gedachte wordt, tot 
vermoeiens toe, grandioos herhaald in alle stukjes, waaruit het geschrift 
bestaat. „De „tegenwoordige”’ en de „toekomende”’ wereld, gemeten naar 
de horizontale lijn des tijds, zijn, naar de verticale lijn der eeuwigheid, 
de zienlijke en de onzienlijke, de natuurlijke en de geestelijke wereld, de 
wereld uit de creatuur, die wordt omzoomd door het rijk des doods, en de 
wereld uit het Godsverkeer, waarin de bronwellen des levens springen’’. 
(blz. 59). Ter verduidelijking zij nog gezegd dat Schopenhauer en Hegel 
herhaaldelijk worden geciteerd! A.A. v. R. 


Dr. H. J. Schou. Religieusiteit en abnormaal zieleleven. 
Uit het Deensch door J. Henzel. G. J. A. Ruys’ Uitg.Mij. 
Zeist. Serie: Geloof en Onderzoek. 165 blz. Prijs ingen. f2.00, 
geb. f 3.25. 

Dit werkje bestaat uit zes voordrachten, in 19zr aan de universiteit 
te Kopenhagen gehouden op verzoek van het predikantenseminarie. 
De schrijver is directeur van een gesticht voor zenuwzieken en privaat 
docent aan genoemde universiteit. Achtereenvolgens wordt gesproken 
over depressie en melancholie, exaltatie, manie en manisch-depressieve 
psychose, paranoia, dementia praecox, nerveusiteit, moreele degeneratie, 
chronisch alcoholisme, hoogere degeneratie. Steeds wordt gelet op de symp- 
tomen, de oorzaken en de behandeling van deze zielsziekten, waarbij de 
nadruk valt op de religieuse factoren. 

Een alleszins lezenswaardig boek, dat onwillekeurig tot belangstelling 
en diepere studie prikkelt. A. A. vk, 


De strijd om het huwelijk. Zes voordrachten over het moderne 
huwelijksprobleem, gehouden in de Martinikerk te Gronin- 
gen. J. B. Wolters. 1930. Prijs f 1.50. 115 blz. 

Ik volsta met de inhoudsopgave van dit in z’n geheel genomen goede 
werkje: Dr. J. C. Roose: Gods gave; A. Hymans: De eischen der natuur; 
M:. Dr. A. A. van Rhijn: De verwikkeling der-samenleving; Mr. A. de 
Graaf: Moderne oplossingen van het huwelijksprobleem; Dr. J. Lammerts 
van Bueren: Gezonde voorbereiding tot den strijd; Ds. C. W. Coolsma: 
Het geheim van de overwinning. A.A. v. R. 


Toyokiho Kagawa. Ga uit in de straten! Bewerkt door 
J. Wagenaar. N.V. G. J. A. Ruys’ Uitg.Mij. Zeist, ve blz. 
Prijs ingen. f 2.90, geb. f 3.90. 

In roman-vorm vertelt de schrijver van z'n ervaringen als jong 
prediker van het Christendom in een achterbuurt van een der groote 
Japansche industriecentra. Als 22-jarige werpt hij zich in de groote mate- 
riëele en geestelijke nooden van de bewoners der sloppen en krotten. 
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En temidden van hen wonend werkt hij met woord en daad voor het Evan- 
gelie van Christus als de eenige mogelijkheid voor deze armen. 

't Was goed gezien van den uitgever, ook aan de Vox Theologica 
een recensie-exemplaar te sturen. Mij althans heeft het er aan herinnerd, 
dat mijn verantwoordelijkheid als theoloog groot is, maar nog grooter 
de beteekenis en de mogelijkheden van theologischen arbeid. 

Adrie Ike 


Dr. T. Goedewaagen, „Summa contra metaphysicos-Aus- 
gabe des „Genootschap voor crit. philos.”’ II, 1931. (Sythoff, 
Leiden). 


Met warme aanbeveling willen wij deze holl.-marburgsche, neo- 
kantian. Einführung zum (open) System der (wetenschaps) Philos. aan- 
kondigen. — Voor de verhouding van ethiek en dogmatiek levert dit streng 
system. opgebouwde werk directe, voor de verhouding van neo-calvin. 
en neo-kantianisme indirecte gegevens. — Gerechtvaardigd is de kritiek 
op ons Theologisme, dat ik (gedachtig aan een Leidsch college over Kant) 
misschien vertalen mag met: übereilte (!) Berufung van een godsidee in 
andere dan puur religieuse wetenschap. — Jedes Uebergreifen einer 
Wissenschaft in das Reich ihrer Nachbarin heeft de schrijver probeeren 
te voorkomen. — 

Aan deze summa cont. metaph. worde een summa cum laude niet 
onthouden. 

Van Mullem. 


G. v. d. Zee. „De Ballingschap’. Deel I 206 bldz., Deel II 
255 bldz. J, H. Kok N.V., Kampen 1930. Gebonden f 3.25, 
ingenaaid f 2.40 per deel. 


Over de geschiedenis van de ballingschap, met voor- en naspel drie 
eeuwen beslaande, zijn nog slechts weinige saamvattende werken ver- 
schenen. Wel bezitten we een uitgebreide litteratuur over de met de balling- 
schap in betrekking staande profetie. Maar studies, die zoowel de geschie- 
denis der ballingschap als de profetie daarover in haar geheel omvatten, 
zijn er nog maar heel weinig. Ds. G. v. d. Zee, Ned. Herv. predikant te 
Wapenveld biedt in „De ballingschap’ zulk een studie aan. Het werk zal 
compleet zijn in drie deelen, waarvan er nu twee verschenen zijn. Dat aan 
deze studie heel wat werk verbonden is, zal ons duidelijk zijn als we 
bedenken dat de historische boeken, profetieën, psalmen enz, die met de 
ballingschap verband houden ongeveer de helft van het Oude Testament 
beslaan. Heel die stof heeft de schrijver zoo veel mogelijk naar tijdsorde 
gerangschikt. Hij volgt dus den loop der gebeurtenissen en groepeert 
daaromheen de verschillende profetieën en psalmen. Het is niet de bedoeling 
van den schrijver een nieuwe theorie voor te dragen. In zijn chronologie 
steunt het werk op de gegevens van de Chr. Encyclopaedie. Het doel, 
dat de schrijver zich voor oogen stelde, was een overzicht en bespreking 
van alle Schriftlitteratuur, die met de ballingschap in verband staat en het 
wil ons voorkomen dat de schrijver hierin geslaagd is. 

De stijl is soms minder duidelijk. Zoo draagt Hoofdstuk II par. 5d 
tot opschrift: ‚„Meedoogenloos ondanks bedreigd’. JAW AT, 
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Dr. J. Ridderbos, ‚„Het Godswoord der Profeten’. Eerste deel: 
van Elia tot Micha, 276 bldz., J. H. Kok N.V., Kampen 1930. 
Gebonden / 3.75. Ingenaaid f 2.60. 


Dit werk zal, naar de schrijver meedeelt, waarschijnlijk in vijf deelen 
compleet zijn. Prof. Ridderbos bedoelt hiermede een samenvattende be- 
schrijving van den arbeid en de prediking der profeten. Het boek biedt 
geen breede uiteenzetting van het karakter en den aard van het „profe- 
tisme”’. Integendeel, de schrijver laat den vollen nadruk vallen op den 
inhoud van het profetische woord. Natuurlijk komen hierbij de tijd 
en de omstandigheden, waaronder de verschillende profeten zijn opge- 
treden ter sprake. Toch worden de critisch-historische kwesties slechts 
in het voorbijgaan besproken. Het thema van dit boek is het profetische 
woord zelf. Dit houdt ook verband met het feit, dat Prof. Ridderbos dit 
boek, zooals hij meedeelt, voor een breedere kring dan die van de „theo- 
logen van professie’ geschreven heeft. Dit doet echter niets af van het 
feit, dat het ook aan laatstgenoemden, naast de commentaren, goede 
diensten kan bewijzen ter verkrijging van een algemeen overzicht der 
profetische litteratuur. Dr. Ridderbos beperkt zich tot de z.g. Schrift- 
profeten. In dit eerste deel worden besproken: Jona, Obadja, Joël, Amos, 
Hosea en Micha. Vooraf gaat een korte bespreking van Elia en Elisa in 
hun kwaliteit van voorloopers der z.g. Schriftprofeten. Van ieder dezer 
profeten wijst Dr. Ridderbos de beheerschende gedachte aan. Een tekst- 
register verhoogt de bruikbaarheid van het werk. J. Wieden 


Dr. G. Horreüs de Haas, „Harald Höffding’’ — N.V. Uitg. 
Mij. „De Wachttoren’, Assen — f 4.25 ing. — f 5.25 geb. — 
287 blz. — 


Dit boek, een Leidsche dissertatie, beschrijft den Deenschen wijsgeer 
Höffding, en tracht zijn beteekenis, speciaal voor de Godsdienstwijsbe- 
geerte en de zedeleer, te bepalen. In een breed opgezet boek geeft de Schr. 
een levendige teekening van een belangrijk man van wetenschap, die 
„hem een trouwe begeleider is geweest sinds zijn jonge jaren’. Höffding 
zelf rijst voor ons op als een voorzichtig, hard en degelijk werkend, sym- 
pathiek geleerde, die zich bewoog op alle terreinen van het wijsgeerig 
denken. Deze soort van theologische en wijsgeerige arbeiders heeft een 
bepaalde taak in de geschiedenis, en is verwant aan den Hollandschen 
geest. Höffding is een stoere 1gde eeuwer, die op breede historische kennis 
voortbouwend, deze systematiseert en verdiept, en zoo langzaam verder 
gaat. De Schr. schildert eerst milieu en mensch, geeft vervolgens een over- 
zicht van Höffdings gedachtenwereld, en tracht daarna zijn plaats en waarde 
te bepalen, waarbij hij hem ook vergelijkt met de Nederlandsche Theologie. 
Een lijst van Höffdings voornaamste geschriften besluit het boek. 

H. F. 
Erwin Rohde, „Psyche” — Alfred Kröner Verlag — Leipzig 
— 300 blz. 


Een van de nette uitgaven van Kröner van standaardwerken, waar- 
onder dit bekende boek over „Seelenkult und Unsterblichkeitsglaube 
der Griechen’, een inleiding in de Grieksche godsdienstige wijsgeerige, 
gedachtenwereld, terecht gerekend kan worden; het is voorzien van een 
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inleiding van den uitgever (Eckstein), die het boek niet volledig heeft 
uitgegeven, maar gedeelten en aanteekeningen heeft weggelaten. Voor 
wetenschappelijk gebruik blijft een volledige uitgave uiteraard aange- 
wezen. H. F. 


F. M. Th. Böhl: „Das Zeitalter Abrahams’. Alte Orient, 
XXIX, 1; Hinrichs, Leipzig 1930, 55 S., prijs: M. 2.10. 

In deze studie worden de vraagstukken v. Israëls voorgeschiedenis 
besproken. Het mooie van dit boekje is, dat het de Bijbelsche gegevens in 
een breed historisch kader plaatst en zoo ten volle losmaakt uit hun isole- 
ment. Nieuw licht schenkt de S. betreffende de dateering v. Abraham. 

In zake de historische waarde v. d. patriarchen verhalen komt hij 
tot een resultaat gelijkluidend aan dat waartoe ook Prof. Eerdmans in 
1908 reeds kwam in zijn Alt. S. II, S. 49, al drukte prof. E. zich toen nog 
niet zoo stellig uit. 

Minder overtuigend lijkt mij echter het godsd.-hist. gedeelte; Abraham 
„der Begründer einer spiritualistisch-monotheistischen Bewegung’, dat 
is een these, die er bij velen niet zoo grif in zal gaan. De auteur spreekt hier 
trouwens heel voorzichtig. Op S. 44 neemt hij zelfs weer gedeeltelijk het 
eerst gezegde terug. In elk geval zullen hier sterkere argumenten aange- 
voerd moeten worden; is b.v. het wijsgeerige monotheïsme van Amenhotep 
IV wel een goede analogie voor het veronderstelde godsdienstige mono- 
theisme van Abraham? 

Den Haag. J.D. Mi 


J. J. Bachofen. Mutterrecht und Urreligion. Eine Auswahl 
herausgegeben von Rudolf Marx. Mit einem Porträt und 
vier Abbildungen. Alfred Kröner Verlag. Leipzig 1927. 


Door phaenomenologisch-psychologisch onderzoek is ons verstaan 
van verre en vreemde (eigen) godsdiensten in een stadium van rijkere 
verstaansmogelijkheid getreden. 

Toch zijn wij geneigd naar een nog meer congeniaal begrijpen te 
zoeken. Hier zou ons echter de wetenschappelijke zekerheid verlaten. 
Maar een sterke intuitie kondigt rijker weten aan: uiterst subjectief, 
oncontroleerbaar, wellicht desondanks in grootere nabijheid van het 
object brengend. 

Bachofen, levend in het midden van de vorige eeuw, stammend uit 
den geest der romantiek, was iemand die in deze richting zocht. Mythen- 
en symboolduiding stuwde zijn inzichten veelal lijnrecht tegen die der 
officieele oudheidkunde in. Wie zal zeggen of hij niet door een dieper 
gelegen waarheid wordt gerechtvaardigd ? 

Hoe dit zij, rijk en verrassend zijn Bachofens analyses, parallelen, 
verbindingen. En ook groeit levendig door zijn aanwijzingen ons vermoeden, 
dat de ouden wellicht meer wisten van de geheimenisvolle waarheid van 
den kosmos en het leven, dan ons bewaard of toegankelijk bleef. 

Deze romanticus, die trouwens in onzen tijd wel geestverwanten 
heeft, heeft ons iets te zeggen; misschien opbouwend, in ieder geval 
waarschuwend tegen onze neiging tot rationeele zelfverzekerdheid. 

Redactie en uitgever deden goed werk door het publiceeren van 
deze Auswahl. 

Gn. A Tae 
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Ds. 


van het oude Testament. Uitgeg. in opdracht van de Ver. van Vrijz. 
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D. A. Vorster. „De Kathedraal’. Gedachten over geestelijken levens- 
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Na twee jaar. 


Een tijdschrift als het onze verlangt geregeld contact tusschen redactie 
en lezers. Op een Conferentie van lezers der „Vox Theologica’’, die de 
huidige situatie der theologie in Nederland bespreken zal, hopen wij binnen- 
kort lezers en redactie samen te brengen. Daar zal dan gelegenheid zijn 
van gedachten te wisselen ook over ons tijdschrift. Nu kunnen wij niets 
anders doen dan, na afloop van twee jaren redactioneel werk, eenige 
woorden tot onze lezers richten. 

Het blaadje van 16 bladzijden, dat verlegen als een voortbrengsel van 
de geestdrift van enkele studenten nu meer dan een jaar geleden de kring 
der vaderlandsche tijdschriften binnentrad, is een blad geworden, dat zich 
ingeburgerd heeft en dat zich handhaaft. Wij danken dit aan de liefde 


_ voor de studie der theologie, die er in ons vaderland blijkt te bestaan, 


en die ons tijdschrift draagt. Wij durven te hopen, dat deze liefde duurzaam 


zal zijn, ja nog zal groeien. 


De „Vox Theologica’’ probeert een dienst te bewijzen aan de studie 
der theologie, onder studenten en onder de afgestudeerden, die het contact 
met de ontwikkeling der theologie willen bewaren. Het geven van inzicht 
en overzicht is de taak, die zij zich heeft gesteld. Wij weten, dat er op het 
werk der Redactie critiek kan worden aangebracht, maar toch hopen wij, 
dat in de afgeloopen anderhalve jaargang zich het ideaal der Vox 
Theologica’’ voor velen zichtbaar heeft belichaamd. Door de ervaring der 
achter ons liggende jaren hopen wij met nieuw vuur bezield onze taak het 
volgend jaar weer beter te kunnen volbrengen. 

Wat den toestand van ons tijdschrift betreft, wij mogen niet ontevreden 
zijn. Het abonnentental èn het aantal inzendingen zijn niet onbevredigend. 
Dankbaar zijn wij dengenen, die ons werk steunden door het zenden van 
stukken, en ook dengenen, die hielpen door abonné's te winnen en door 
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belangstelling te wekken de positie van ons blad te verstevigen. Wij hopen, 
dat de getallen bij het begin van den nieuwen jaargang weer zullen groeien. 
Dit is noodig, wil onze uitbreiding op 32 bladzijden per nummer duurzaam 
blijven. Wij roepen onze abonné’s en lezers op het werk der Vox 
Theologica”’ te steunen; redactie en uitgever volgen het beginsel zooveel 
mogelijk alles aan het blad zelf ten goede te laten komen. 

Wat ons werk in de toekomst betreft, wij meenen er het beste aan te 
doen allereerst de ingeslagen weg te blijven volgen; als de uitbreiding duur- 
zaam kan blijven, hebben wij gelegenheid alles nog te vervolmaken; 
daarnaast zal er ook ruimte vrij komen voor plannen, die de Redactie nog 
met het blad heeft, en die o.a. bestaan uit een of meer series van speciale 
artikelen (b.v. over de XIXde Eeuw in de Nederlandsche theologie). De 
beginselen, die aan ons tijdschrift ten grondslag liggen, zullen in het 
volgende jaar dezelfde blijven; wij zullen nog meer trachten vooral de 
Nederlandsche Theologie in haar ontwikkeling te volgen, daarbij het ware 
internationalisme niet verloochenend. 

Het werk, dat de „Vox Theologica”’ in ons land verricht, brengt zijn 
eigen moeilijkheden met zich mede, maar het is dankbaar werk. Wij 
hopen, dat door veler samenwerking het mag bijdragen tot verheldering 
en versterking der vaderlandsche theologie. DE REDACTIE. 


Over z.g.n. Criteria canonicitatis 


van het N. T. 


Voor T. 

Gelijk ook de waardering van het N.T. en eveneens van de geschiede- 
nis der Kerk in haar dogma-vorming en in ’t algemeen haar ontwikkeling 
tot instituut, met haar Jezus-beeld en Christus-leer, bij ieder theoloog 
alhaast verschilt, zo zal de een tot een gans andere formulering van het 
bovenstaande komen dan de ander. Een „voraussetzungslos’’ kritikus zal 
spreken over kenmerken, d.i. oorzaken van heiligverklaring, van het N.T. 
terwijl een „schriftgelovig’’ theoloog zal schrijven: uiterlike kenmerken, 
d.i. onwezenlike, bijkomstige verschijnselen, welke men vond in ’n boek, 
dat in zichzelf heilig en kanoniek was. Wellicht zou men zelfs op dit stand- 
punt kunnen gaan spreken over de erkenning, waardering, groei van het 
dogma aangaande het Testimonium Spiritus Sancti. 

Wij stellen ons nu ten taak, na te gaan, welke faktoren optreden bij de 
erkenning van de N.T.-schriften, terwijl wij in 't midden laten, in hoeverre 
die erkenning afhing van bedoelde faktoren. Wij gaan dus na, wat sommige 
kerkvaders enz. speciaal uit de vroegere patristiek, zich dachten omtrent 
de waarde van het N.T., en om welke reden zij aan dit juist een uitzonderlik 
karakter toekenden. Als bronnen zijn behalve deze vaders, zijdelings, — 
wij blijven ons immers op histories terrein bewegen — de N.T.-geschriften 
zelf te noemen, ook gezien de wijze, waarop de Vaders zich bij de apostoliese 
tijd aansloten. 

Aan ons onderzoek mogen enige opmerkingen voorafgaan. 

Reeds terstond stuiten wij op de moeilikheid, dat vooral de eerste 
patres, in zekeren zin reeds het N.T. zelve, geen duidelike uiteenzetting 
geven omtrent een criterium. Kortweg wordt een plaats geciteerd, zonder — 
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dat aangetoond wordt, waarom zulk een autoritatieve waarde daaraan 
wordt toegekend (vgl. J. Denney, Stud. in Theol. 203: inspiration is a 
potency which is experienced before it is understood). In een dergelik geval 
zij dan te letten op de wijze waarop aangehaald wordt, en de hoedanigheid 
van het gezag, aan het N.T. daarin toegekend. 

Voorts moet men er zich wel voor wachten, overdreven en misplaatste 
waarde toe te kennen aan een voetstoots gevonden waarderingsoordeel. 
Zulk een oordeel kan bijkomstig zijn, en ook zich wijzigen naar de omstan- 
digheden waarin de schrijver zich bevond, b.v. aanrandingen van ketters, 
nieuwlichters, heidenen, enz. 

Een derde opmerking doe zien, hoe het oordeel van de éne auteur 
belangrijker is ta. van ’t oordeel der ganse Kerk, dan dat van de ander. 
Sommige vaders hebben afwijkende meningen gehad, en werden hierdoor 
als min of meer ketters beschouwd door hun tijdgenoten. Ook zal het oordeel 
van een vader, die de toestanden kende buiten zijn provinciaalkerk, meer 
waarde hebben dan van een meer beperkt schrijver. Niet ten onrechte moest 
Rome zich inzake de traditie bepalen tot de unanimis consensus 
patrum. 

Tenslotte zij nog rekening te houden met de gang der geschiedenis: 
vanzelf zal een oordeel van een vader uit de eerste eeuwen anders zijn dan 
dat van lateren: een belangrijk feit is de officiele synodale erkenning van 
Kanon des N.T. 

Een eerste criterium van wat kanoniek, d.i. gezaghebbend, was, 
bestond hierin of het een uitspraak van de Heere Christus gold. Van het 
begin af aan waren deze logoi of logia autoritatief. Jezus zelf beschouwde 
ze als zodanig, naar het getuigenis van onze vierde evangelist (Joh. 14 : 
23 v.v.), en evenzeer naar dat van de synoptici (Mt. rr : 6 enz). De 
apostelen gingen eveneens op Jezus’ woorden terug. Paulus stelt ze voor als 
in autoriteit min of meer verscheiden van zijn eigen woord. (I Kr. rr : 23 
v.v, 1 Kr. 7 : ro, vgl. Mt. 5 : 32 enz.). Zelfs wordt het gezag van een 
woord uit Lk. ro : 7, in I Tim. 5 : 17, 18 aangehaald, niet in tegenstelling 
bevonden met dat van een woord uit het O.T. De schrijver overhaasting 
of onnauwlettendheid te verwijten, lijkt pedanterie. 

Bij de apostoliese vaders, b.v. I Clem. 13. 46, 8 worden Jezus’ woorden 
aangevoerd, en wel in de aorist: in de historiciteit van de uitspraak ligt 
haar gezag. Al verder b.v. Barn. 4, 14. II Clem. 3. 2 (vgl. Mt. ro : 32), 
dit laatste met het merkwaardige: „Hij zegt ook zelf’, waarbij dit „zelf’’ 
alle tegenspraak a.h.w. tevoren afsnijdt. Meerdere getuigenissen waren 
licht aan te brengen. We wijzen nog op een gelijkstelling van Logia en 
Evangelium (Papias over Mt. en Mk!) Did. 15, 4 zegt: „gelijk gij hebt in 
het evangelium’’; of dit ev. als „ideale Grösse’' op te vatten zij, worde hier 


in 't midden gelaten. Of het een mondeling of schriftelijk overgeleverd 


evangelieverhaal betreft, doet evenmin aan de autoriteit ervan iets af of 
toe. ftAan dit laatste te denken noopt echter wel Ign. ad Philad. 5, r. 2; 
het ev. wordt hier de sarx van Jezus genoemd; 't gewaad dus, waarin 
Hij zich nu aan Zijn gemeente openbaart, welke openbaring voor Ign. 
toonaangevend is. Zelfs is dan ook wellicht, met T. Zahn, ib. 8 aan dat 
ev. te denken, als daar gesproken wordt van dokumenten. In elk geval 
is een dergelike autoriteit van de „Herrnworte” tot vóór roo, zover als 
onze kennis reikt, aan te nemen. 


Een dubbele oorzaak had het op de voorgrond treden van een fwede 
criterium. Ten eerste raakte het historiese Jezusbeeld hoe langer hoe meer 
verwijderd van de gemeente, het was zelfs niet meer door oog- en oor- 
getuigen over te geven. Al verder gaf de instelling van het apostolaat aan 
dragers daarvan apostoliese autoriteit. Deze autoriteit doet b.v. Paulus 
een dergelike toon in zijn brieven aannemen (b.v. het begin van zijn 
brieven: „geroepen apostel’ Rm. 1, enz. „ik meen ook Gods Geest te 
bezitten’’ I Kr. 4 : 9). Erkenning van de Heere Christus moest noodzakelik 
leiden tot erkenning van zijn apostelen (S. Greydanus, Schriftgeloof en 
Canoniek). Zij hebben geloofsgezag. Hun geboden moet „„gedacht’’ worden 
II Pt. 3 : 2. Over de waarde van II Pt. 3 : 15, 16 zou men kunnen ver- 
schillen. De autoriteit van O.T. en pauliniese brief is niet zo heel ver- 
scheiden, kan men zeggen. Daarom zijn zij waard te cirkuleren, Kl. 4: 16 enz. 
Aan een dergelike brief herinnert I Clem. 47, 1; en aan Paulus wordt 
drieërlei praedikaat toegekend: ‚de zalige’, in waarheid”, „in de Geest’. 
Zo kan ook Polyc. 11, 2 spreken van een „docere’’ van Pl. II Clem. 14, 2 
stelt in de oorspronkelike lezing de apostelen’ naast „de boeken der 
profeten’’, vgl. reeds I Clem. 42. Een gelijk motief bewoog Papias tot onder- 
zoek naar wat de apostelen zeiden, Eus. h.e. III 39, 5. Misschien ook 
daarom wordt Mk.’ ev. verhaal teruggebracht tot de autoriteit van Petrus. 
Tertullianus adv. Marc. 4, 5 spreekt de noodzakelikheid der apostoliese 
herkomst der N.T.-geschriften uit: „Meer waar is, wat eerder was; eerder, 
wat van het begin af was; van het begin af, wat door apostelen geschreven 
is’. Zelfde mening is te vinden in het Muratorianum; aan Paulus wordt 
het epitheton toegekend: ipse beatus. 

Wat dus niet van de apostelen af te leiden is, is niet autoritatief. 
Vandaar zijn wellicht de moeilikheden te verklaren bij het opnemen van 
Hb., Jk., Jd. in de kanon. Duidelik spreekt ook Eusebius zulks uit, h.e. III 
39, 17: Mk. 16:9 — 20 en Joh. 7 : 53 — 8: 10 zijn wellicht geen deel 
van de codex sacer, als niet authentiek. Toch werd noodzakelik gevonden, 
aan de apostelen hun leerlingen, als met hun gezag bekleed, toe te voegen. 
Zo reeds Justinus Martyr, Dial. ro4. 103, 8 enz. „die henlieden opgevolgd 
zijn’'. Toch, inzake de kwestie van authenticiteit en autoriteit, spreekt 
Hieronymus (b.v. de viris inl. 9, 18. ad Paul. 2) duidelik uit, dat deze 
beide begrippen elkaar niet dekken: II en III Joh. zou immers door een 
„presbyter’’ geschreven kunnen zijn. Toch vormen zij deel van de H.S, 
(vgl. ook het Gelasianum). 

Een andere vraag moet nog opgelost worden: Basilides ,„waagde’' 
het ook een verhaal te schrijven, en noemde dit het ev. naar Basilides. 
(Or. Hom. in Le. III). Dit voerde hij nu echter terug op zekere Glaukion 
— die weer op zijn beurt hermeneut van Petrus zou zijn geweest. Hij 
pretendeerde dus apostoliese autoriteit voor zijn ev. verhaal. Zo eveneens 
Valentinus, die beweerde leerling te zijn van Theodas, Paulus’ volgeling. 
En waarom zijn deze verhalen niet door de Kerk gekanoniseerd? Het 
verwijt, dat deze herkomst onzuiver was, voldoet geenszins. Z.m. een ver- 
haal, dat zich geeft als door een apostel geschreven, onecht of onderge- 
schoven te noemen, gaat niet aan. En al verder, welke maatstaf heeft men 
om de apostoliese herkomst te beoordelen? En hoe moet men aan met 
waarschijnlik niet-authentieke stukken? Ten dele zouden zelfs deze vragen 
bij ons eerste criterium gesteld kunnen worden. Wat maakt de echtheid 
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van een Logion uit? Zijn alle agrapha onecht? Waarom werden apokriefe 
evangelieverhalen van de kanon uitgesloten? 

Misschien kan een derde criterium ontdekt worden, en wel in de in- 
houd van de N.T.-geschriften, in de overeenkomst daarvan met de „geloofs- 
inhoud”. Reeds de formuleering schijnt moeilikheid te geven. Naar de 
inhoud waarvan dan van zichzelf zal een geschrift als deze moeten worden 
beoordeeld ? Of zij er te spreken van zeker geloof’, dat aan de aanneming 
dezer Schriften voorafgaat? — En uitspraak van Origenes (t.a.p.) doet 
weten, dat vier evangelia geprobeerd zijn, quibus sub persona Domini et 
Salvatoris nostri proferenda sunt dogmata. Eenzelfde gedachte schijnt 
bij Serapion geheerst te hebben, als hij (Eus. h.e. VI 12) het z.g.n. Petrus- 
evangelie verwerpt, o.a. hierom, omdat ’t aanleiding geeft tot dwalingen. 
Is deze gedachte ook elders te volgen? Van Gajus staat zijn verwerping 
van Apk. om geloofsredenen vast (ib. 20, 3). Ook daarom kan deze niet 
t werk zijn van een apostel als Johannes. Maar ook 't Muratorianum geeft 
een merkwaardige uitspraak. Vooreerst wordt ongelijkheid der ev. verhalen 
opgemerkt, met de bijvoeging, dat dit voor ’t geloof niets betekent, omreden 
van hun inspiratie. Maar ook worden er dan nog sommige geschriften 
genoemd, die niet in de Katholieke Kerk aanvaard kunnen worden; fel 
enim cum melle misceri non congruit. Dit grondt zich dus op een aprioris- 
tiese opvatting van genoemde geschriften als onheilig, venijnig, en van 
de wel aanvaarde boeken, als heilig, goed. Nog teruggaande vinden we 
de bewerking der N.T.-geschriften door Marcion. Waarom zou deze de 
boeken, die hij in de kerk gevonden moet hebben, gewijzigd hebben? Van 
een kritiese bewerking in onze zin schijnt geen sprake te zijn. 't Gaat 
hierom, dat wat Marcion in zijn kanon uitliet, niet paste bij wat hij geloofde. 
Ook blijkt dit uit een uitspraak van Tertullianus (de praescr. haer. 38) 
waar Marcion gezegd wordt manu, Valentinus sensus expositione de 
schriften omgewerkt te hebben (intervenit). Ook wijst de bekende voor- 
stelling van Irenaeus inzake de vier evangelisten (III rr, 8) in dezelfde 
richting. Dat deze voorstelling niet op zichzelf staat, bewijst ook haar 
voorkomen in een canon van + 400 en een oude proloog (,,„Hier.”’). Het 
is verder nog de vraag, of we een dergelik criterium niet kunnen vinden 
bij Ign. ad Philad. 8, 2. 

Komen we op het terrein van het N.T. zelf, dan vinden we inderdaad 
meerdere gegevens; dit zou ons echter van ons histories terrein min of 
meer afbrengen. In elk geval zij opgemerkt, dat we hier een regel hebben, 
waarmede te werken zeer wel mogelik schijnt, en waarvan we mogen onder- 
stellen, dat deze, zij 't ook onbewust, bij meer kerkvaders bij hun beoor- 
deling heeft voorgezeten. 

We stellen ons nu nog meer speciaal een ander doel voor ogen, dat we 
zoeken in het opstellen van een Zaatste criterium, dat van het „overgeven”’ 
en „overnemen’’. 

Reeds Paulus brengt dit tot uitdrukking I Kr. rr : 23. Dit is toch 
de idee, waarop het meer uitwendige motief van apostoliese herkomst 
rustte, en dat, met het motief van gesproken-te-zijn-uit-Jezus'’-eigen- 
mond, die beide weer toegankelik maakte voor de Kerk. Wij moeten, 

k zonder aan deze opeenvolging van getuigen en getuigenissen de waarde 
__van een apostoliese successie toe te kennen, die zich dan vanzelf moet 
hechten aan hierarchie en pausdom, van de idee van het „paradidonai’’ 
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en „paralambanein’’ haar veelzeggende betekenis voor de kanongeschiede- 
nis aanvaarden. Het zat, zoals wij zeiden, vóór bij de erkenning al of niet 
van apostoliese en goddelike herkomst; en neemt de moeilikheden weg, 
die wij daarbij ontmoetten. Tegelijk komt het ten dele overeen met ons 
vorig criterium, daar het geloof, als objectief gegeven, overgeleverd wordt 
in de boeken, die een zekere autoriteit hebben, en daarom voorgelezen 
worden in de gemeente. We raken hier de gedachte van autoriteit door 
gemeentelike anagnose. Natuurlik ligt in de aanvaarding van sommige 
geschriften haar gebruik in de eredienst. Toch dekken deze begrippen 
elkaar niet (vgl. echter T. Zahn, Grundr. d. G.K. rzf.). Hoe kan anders 
't Muratorianum onderscheid maken tussen de kanonieke boeken en 
Pastor Hermae, dat wel gelezen mag worden (legi quidem oportet) ? Ook 
Rufinus, comm. in symb. apost. 36, maakt onderscheid (non canonici 
sed ecclesiastici). Eenzelfde gedachte koesterde waarschijnlijk Serapion 
(bij Eus. h.e. VI 12) die aanvankelik de lezing van het Petrus-evangelie 
toestond, maar later die verbood, omdat wij dat niet hebben 
ontvangen’’. 

Bij dat overgeven’ treedt nu vanzelf een grootheid op, die hierbij 
een rol speelt. Eusebius verklaart van het Petrus-ev.: „wij weten dat het 
geenszins „en katholikois’”’ overgeleverd is. De faktor die hierbij optreedt, 
is de Katholieke Kerk zelf; niet als hierarchies instituut, maar als inbegrip 
der geloovigen. Daarom kan ook gesproken worden van een ,‚,kerkelike 
overlevering’ a.w. III 25. Een „kerkelik” schrijver gebruikt de niet- 
heilige geschriften dan ook niet, a.w. III 3, 25. De kanonieke boeken zelf 
zijn ‚kerkelik’’. Men kan daarom ook spreken van een „autoriteit der 
apostoliese kerken’ (Tert. adv. Marc. 4, 5), die de heilige schriften 
„beschermt’”’. ’t Is daarom ook niet geraden verder, een boek te verwerpen, 
dat door vele broederen hooggehouden wordt (Dion. Al. bij Eus. h.e. VII 
over Apk.). 

Komen we dan ook in latere tijd, dan richten zich de gedachten 
hierop, wat de vroegere patres over een boek dachten. Hieronymus, ad 
Dard. 129, volgt de veterum scriptorum auctoritas. De. ouderdom en oude 
waardering van een geschrift legt alzo groot gewicht in de schaal (Hier. 
de viris inl, t.a.v. Jd.). ’t Is echter om de citaten uit niet-kanonieke 
boeken, dat bezwaren rijzen tegen Jd. Deze bezwaren gronden zich wel- 
licht ten dele op dit, ten dele op ’t voorgaande criterium. Zelfs durft 
Augustinus het aan, te schrijven: ego evangelium non crederem, nisi 
me catholicae ecclesiae auctoritas commoverit (contra ep. Manich. 5) 
Op zichzelf zou men nu in ’t Roomse spoor kunnen geraken, door de be- 
voegdheid van aanwijzen wat al of niet heilig is, toe te wijzen aan de hie- 
rarchie. Dit streven wordt echter bij de patres, altans uit de eerste eeuwen 
niet gevonden. Zelfs een hoog-kerkelik man als Augustinus schrijft t.a. 
van Hb.: magis me movet auctoritas ecclesiarum orientalium quae hanc 
in canonicis habent. Terdege maakt hij dus onderscheid tussen Oosterse 
en andere kerken, waaruit blijkt, dat hij geen bindend primaatsgezag 
aan paus of hierarchie in dezen toekent. Met reden kan dan ook getwijfeld 
aan de echtheid van de zinsnede: de conformando isto canone transmarina 
ecclesia consulatur, in het besluit van de synode van Carthago 397. Wel 
zou men dergelike tendenz op kunnen merken in het (onechte) Gelasianum, 
dat te dezer zake spreekt van de catholica et apostolica romana ecclesia; 
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aan vroegere tijden, vóór de deformatie van het kerkelik instituut, is deze 
gedachte vreemd. 

Uit dit alles blijkt, dat de Confessio Belgica zich in art. 5 aansluit 
bij de gedachte der eerste eeuwen, wanneer ze de kanoniciteit van het N.T. 
erkent, omdat de Kerk eos pro huiusmodi recipiat et approbit, maar vooral, 
omdat Spiritus Sanctus in cordibus nostris testetur a Deo profectos esse. 
Immers, wat dit laatste betreft, klinkt het niet onwaarschijnlik, dat uit- 
drukking wordt gegeven aan hetzelfde motief, wat wij hier als derde aan- 
gaven, nl. de overeenkomst met de geloofsinhoud der Kerk; om dit uit- 
voeriger na te gaan, zou men zich echter dogmaties en dogmenhisories 
rekening moeten geven van deze denkbeelden, wat nu niet op ons terrein 
ligt. Wel blijkt, dat, histories bezien, de Kerk steeds grote waarde heeft 
gehecht aan de kerkelike overlevering. Dit deed zij niet zonder reden. Zij 
ging er steeds van uit, dat de traditie betrouwbaar was. Had de traditie 
gefeild, dan had de Kerk zich telkenmale vergist, en was haar erkenning 
en aanvaarding van het N.T. een dwaling geweest. Uit het feit, dat de Kerk 
zich op de traditie bouwde, blijkt daarentegen, dat deze bij alle histories 
onderzoek, ook bij de gehele zgn. Inleiding op het N.T., van grote be- 
trouwbare waarde is, en dat „traditionsfreundlich’” géén spotnaam 
behoeft te zijn. 

Resumerende hebben wij getracht, in kort bestek, met uitlating van 
allerlei dubieuze gegevens en gebruikmakking van wat geacht kon worden 
zeker te zijn, ons rekenschap te geven van de motieven, die de patres 
leidden tot aanvaarding van juist die geschriften, welke wij in het NT. 
bezitten. 

Na onze voorafgaande opmerkingen toonden we de grote belang- 
stelling aan voor wat Jezus zelf gesproken heeft, en zijn apostelen, onder 
inachtneming hiervan, dat deze woorden en leer altans later slechts 
door overlevering kenbaar waren. Vervolgens ontmoetten wij een merk- 
waardige faktor, dat nl. alleen een schrift aanvaard werd, als het duidelik 
de christelike leer, d.i. de zaligheid in Christus voorstond, waarbij dus 
het geloof een aprioristiese aanneming beval, en tenslotte noemden we als 
meest betekenisvol kriterium de approbatie door vroegere patres, kerkelike 
anagnose, aanneming in de Katholieke Kerk, waaruit voort moet vloeien 
de hoge waarde van de traditie; immers rust de Kerk in zeker opzicht op 
die traditie, en het getuigenis van die Kerk te lochenen z.m. lijkt ons niet 
aanbevelenswaardig. 


Kampen. J. L. KOOLE. 


Over het probleern der mystiek bij Paulus 


Beslissend voor den apostel Paulus is geweest het aangesproken 
worden door Christus, het Woord, op den weg naar Damascus. Deze 
openbaring heeft zijn existentie volkomen bepaald, zelfs zóó, dat de 
schriftelijke neerslag van die openbaring door de christelijke kerk is aan- 
vaard als „Hinweis auf das in ihr durchbrechende Unbedingte'', als me- 
dium der openbaring-voor-ons. Vanzelf vertoont deze neerslag den vorm 
van dien tijd, welke toen volkomen doorzichtig was, maar nu omsluierd 
kan zijn voor ons, Westerlingen. Voor wie nu in de Openbarings-correlatie 
staat, moet dus de tijd-vorm doorbroken zijn. Ziehier de taak van den theo- 
loog, persoonlijk in de exegese, practisch voor de gemeente in de prediking. 

Deze taak vereischt kennis van de tijd-vormen, van denken, voorstellen, 
gevoelen der Joodsch-Hellenistische omgeving, opdat men leere verstaan het 
wezenlijke en het bijkomstige van den inhoud. Wie nu overeenkomsten aan- 
treft van terminologie en gedachten-reeksen tusschen Paulus en zijn 
omgeving, heeft te vragen naar het kenmerkende voor de zelfstandigheid 
van den apostel, het eigene van zijn mystiek d.i. van zijn innige geloofs- 
betrekking tot God in Christus; wat is het onderscheid met de myste in 
de mysteriën, en tenslotte: wat is wezenlijk openbaring-voor-ons. M.i. 
spitsen deze vragen zich toe op een karakteriseering van de zvevmaruos, 
en zal men van hieruit constitutieve elementen kunnen vinden voor een 
beschouwing van Paulus’mystiek. Het is van belang daarvoor een onderzoek 
in te stellen naar pericopen, waar we den apostel zich hooren uitspreken 
voor zijn lezers. Geen theoloog mag van de Academie verdwijnen, voordat 
hij zich, met kennisneming van de breede discussie daarover, gesteld heeft 
voor deze problematiek, niet slechts als philoloog, maar ook als aanstaande 
Verbi Divini Minister. 
Zonder in bijzonderheden te willen treden moet hierbij gewezen worden 
op de methode der exegese, daar deze steeds de resultaten beïnvloedt. 
Men kent het uiterst belangrijke probleem: historische-theologische 
exegese, waarover Bultmann in Zw. d. Zeiten, 3 Jahrgang, Heft 4, 
voortreffelijke richtlijnen heeft gegeven. Ongetwijfeld stelt hij hooge eischen 
door te zeggen: „die echte historische Exegese beruht auf der existentiellen 
Begegnung mit der Geschichte, fällt also mit der theologischen zusammen’. 
Dit houde de theoloog voor oogen: de arbeid van een toeschouwer, die 
zonder meer tweeërlei geestesgesteldheid vergelijkt, kan het diepste niet 
raken. Hulp-wetenschappen dienen om door de verschillende lagen’ 
b.v., woord-tendenz, voorstellingsgehalte de „zaak’’ te bereiken. Het gezag, 
waarmee de tekst zich tot ons richt, maakt een profane houding onmogelijk, 
vraagt een geloofs-instelling. Zoo alleen kan de openbaring de persoonlijke 
existentie beïnvloeden en de prediking ten goede komen. 

„Geringschatting van het historische’ (inaugureele, Ubbink) moet 
inderdaad bij deze methode uitgesloten blijven. Daar de N.T.-ische weten- 
schap het probleem der mystiek bij Paulus telkens aan de orde stelt, 
moet men het wagen dit ook in historisch verband te bezien. 

Terstond rijzen geduchte moeilijkheden. Men vraagt: „Kent Paulus 
aan sommige woorden, zvevua etc, een andere tendenz toe dan de geschriften, 
welke typische hellenistische mystiek bevatten?’ Men onderzoeke eens 
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gedrukt door het bezwaar, dat zij dateeren uit den tijd tusschen de eerste 
eeuw vóór ende vierdeeeuw na Christus, en dat zij een zeer syncretistisch 
karakter dragen; het betreft hier openbaring van Grieksche en Egyptische 
godheden, Hermes en Tat, welke geschiedt in visioenen, slechts voor inge- 
wijden, in vraag-en-antwoord vorm, met toespraken en gebeden. Het is 
niet onmogelijk, dat deze op Alexandrijnsche bodem ontstaan zijn; gezien 
ook het samengaan van Platonische en Stoïsche elementen en kosmologische 
speculaties, begrijpt mer, dat de leer niet één geheel vormt. Het doel is 
verlossingsleer te schenken door yvöo:s, waarbij de Poimandres als voor- 
waarde stelt: peravoefre (men leze het zevende tractaat). Door ekstase 
is deze heilskenniste bereiken volgens mysterie-ritus; bij de ekstase wordt 
al het physische en psychische uitgeschakeld, opdat men geheel ver- 
eenzelvigd worde met de godheid, een toestand, welke den naam schenkt 
van redetos, die alles kent. Nu mag de zoon zeggen tot den vader: 

„rw eit ov zal ov éyw'’; in de heilige wijding sterft de mensch en 
wordt de nieuwe God geboren: ,,rovro cort To áyavovredos Tote yvwarty &axnKooty 
dewtjyva’, Dan heet men zvewpartxzos en is „jenseits von gut und böse”’, 
autonoom, aan kritiek niet meer onderworpen; al naar men wil, kan men 
ethisch rigorist of libertinist zijn; de myste leeft in tweeërlei bestaansvorm, 
en er is tusschen oud en nieuw wezen geenerlei verband. 

Men beseft: hier is veel, dat herinnert aan Paulus. Ook bij hem is de 
verlossing centraal, is de heilsweg kenbaar door openbaring; ook bij hem 
vindt men bekeering en visioenen; ook hij noemt de zvevuartzos wel redetos 
en spreekt van tweeërlei wezen, een pneumatisch en een psychisch. 
Bousset treft bij den apostel aan het sterk-ontwikkelde zelf-gevoel, dat 
zelfs voor de Korinthiërs aanleiding is om te schrijven: ‚hij predikt zichzelf’ 
Gal. 2: 20 zou de zonden teekenen als uitzonderingstoestand. In zijn 
tegenstanders ziet Paulus tegenstanders van het in hem heerschende 
nvevpa, Zóózeer schijnt de apostel aan zijn omgeving verbonden, dat 
Reitzenstein en Bousset hem reeds op grond van de taal van een hellenis- 
tische mysticus niet wezenlijk onderscheiden achten. 

Men heeft daarbij zich echter de vraag te stellen, of het voorstellings- 
gehalte ten aanzien van 27pos, sacrament, ekstase, kosmologie etc. 
niet verschillend is, of de blik-richting niet anders is. 

Het moeilijke bij de exegese is nu, dat een vast spraakgebruik ontbreekt. 
Paulus was geen vak-psycholoog en definieerde niet scherp owua, aaps, bvyn 


_enzverpa, zoodat de zin dezer woorden voortdurend uit de omgeving moet 


worden bepaald. Van verschillende zijde is o.a. gewezen op 1 Kor. 2:6- 
3: 1-4. (Deissner heeft daaraan een studie gewijd, welke niet geheel be- 
vredigt.) Paulus richt zich daar tot Korinthiërs, wier godsdienstige sfeer 
vol was van mysterie-gedachten, ook wel met een wijsheids-prediking in 
den vorm van een mysterie, dat Gods raad en openbaring omvat. Hij ontving 
deze wijsheid door zverma en kan als zvevuartos alles naspeuren, zelfs 
de diepten’ Gods. Wat moet hier verstaan worden onder „diepten’’? 
De vergelijking van 2 brengt eenige verduidelijking en verbergt tevens 
het wezen Gods. Bedoeld zijn met diepten’, behalve het historische 
heilsplan, ook kosmische grootheden als ‚„machten’’, „tronen’’ en „over- 
heden”. De beslissende wending hierbij is: Christus bepaalt zijn, wijsheid, 
en dit brengt tot deemoed. Zie vooral 3: 1-4. Schijnbaar is hier sprake 
van tweeërlei prediking tot oapxivo: (als yad) en tot zvevparxot (als 
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pons); zijn nu twee menschenklassen bedoeld? Niet in den zin der hell. 
mysteriën; de scheiding draagt een ethisch karakter. Dat de storing van 
Gods geest niet geschiedde, valt waar te nemen aan partijschappen en 
onderlinge twisten. Onverstoord maakten de Korinthiers van de oopta’azo deov 
menschelijke wijsheid. Het eerste, wat Paulus heeft te doen (als elementaire 
prediking) iste zeggen: laat na twist en nijd en concurrentie, wees dee- 
moedig’. De apostel gebruikt dus de mysterie-termen als illustratie en 
verdiept deze verder; zredsvos zal men namelijk eschatologisch hebben te 
verstaan in deze zin: God heeft oop:a bereid voor onze uiteindelijke dofa, 
Men kan hierbij opmerken, dat Paulus niet zonder ironie anticipeert 
met het oog op de Apollos-partij, welke, naar men zegt, aanmatigende ei- 
schen stelde, en groote waarde hechtte aan meerdere yvwots, Paulus is 
tegen overschatting van den redetoe en beschouwt de geloovigen als heili- 
gen, omdat zij het nieuwe leven bezitten in geloof. 

Maar, zoo vrage men, is het voorkomen van ekstasen niet een teeken 
van een dubbel-ik, een psychisch-natuurlijk en een pneumatisch-boven- 
natuurlijk, en bij gevolg van tweeërlei prediking? 2 kor. 12 maakt dit 
waarschijnlijk. 

Toch aanvaarden we hier gaarne de uitleg van Windisch, die spreekt 
van een bescheidenheids-stijl, eenigszins te vergelijken met het verhalen 
van anekdoten, waarbij de verteller zichzelf als derde persoon invoegt. 
Wat de apostel volgens deze verzen beleefde, wordt nu verhaald als een 
werkelijk gebeuren met aanroeping van God als getuige. Het gaat om 
bijzondere verborgenheden - 1 Kor. 2:9. Wellicht spreiden Colossenzen 
en Efese hierover licht. In tegenstelling met de Hermetica is voor Paulus 
dit het kenmerkende: hij acht ekstase zaptona, uitzonderlijk en wil slechts 
roemen opzijn menschelijke zwakheden. Het visionnaire is niet het gewone; 
somtijds werden dan opdrachten van den Heer ontvangen mede voor 
anderen, somtijds was het voor den apostel alléén bedoeld; deels sterkten 
ze tot den arbeid, deels tot geloof ('appra pyuarv), of overeenkomstig de 
terminologie van Bultmann: zoowel profetische als mystische ekstase 
komt voor. 

Uit deze enkele opmerkingen valt wel reeds iets te constateeren: 
moge een hell. mysticus zich gebonden gevoelen door zijn natuur en daar- 
van bevrijding zoeken, Paulus wist zich gebonden door zijn zonde en is 
vrijgemaakt in het geloof, door den geest ontvangen, 2 Kor. 4: 13. De 
hell. mysticus wordt door inwijding een nieuw wezen, autonoom, oncon- 
troleerbaar; hij springt buiten zijn concrete existentie; Paulus heeft ont- 
vangen het onderpand des Geestes, 2 Kor. 5: 5, blijft in deze wereld in 
de verzoeking, moet steeds vergeving vragen, heeft de dosa in hope. 
Volgens hem zijn haat en hoogmoed symptomen, dat men het zvevua niet 
heeft, al wordt niet bedoeld, dat de zvevmarizos onderworpen is aan een 
bepaalde ethiek, wel echter, aan een bepaald ethos. 

Verder wordt in de Hermetica ten aanzien van de ekstase steeds 
nadruk gelegd op de voorwaarden daartoe, op een bijzondere methode: 
het uitdooven van menschelijke zintuigen. Dit is òfp:s voor den apostel, 
die gezichten en openbaringen beschouwt als gaven van God, die hem 
manen tot deemoed en liefde; hij wil zich van God niet meester maken en 
niet speculeeren; de distantie blijft en daarmee de eerbied. De blik is anders 
gericht, in de Hermetica van den mensch uit: vergoddelijking, bij 
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Paulus ézo%soö: door genade wordt de mensch aangenomen als kind. 
Zoo biedt het probleem der mystiek bij Paulus perspectieven; men 
spreke van mystiek (Aalders), omdat de geloofs-betrekking innig deemoe- 
dig volhardt in haar karakter van betrekking, waarbij God God, de mensch 
mensch blijft, waarbij God gehoorzaamd wordt in plaats van beredeneerd, 
waarbij Gods kracht in menschelijke zwakheid wordt volbracht. 

In hoeverre ekstasen voor ons beteekenis hebben, is een vraag, die 
een diepgaand onderzoek zou vereischen, dat tevens licht zou werpen op 
bewegingen, die in onzen tijd op het visionnaire weer zooveel nadruk leggen, 

Dat Gods woord aan Paulus doorklinkt tot de menschelijke existentie 
en deze bepaalt, blijkt wel uit het feit, dat belangrijke reformaties steeds 
centrale bezinning teweegbrengen op de brieven van dezen apostel; getuige 
o.a. Luther, Calvijn, Barth. 

Kuinre (O). E. EMMEN. 


Iets over de Beoefening der 
Zendingswetenschap in Nederland 


De geringe omvang der mij toegestane ruimte voor dit artikel laat 
geen lange inleiding toe. Die heb ik trouwens ook niet noodig. Men veroorlove 
mij slechts enkele opmerkingen vooraf. Allereerst dat deze bijdrage niet 
de pretentie voert van volledigheid. Ten tweede, dat ik onder Zendings- 
wetenschap versta de critisch-systematische beschrijving van de principia, 
de methode en de historie der Zending. Ik laat dus buiten beschouwing 
de litteratuur op het terrein der Godsdienstwetenschap, taal- en volken- 
kunde e.a. hulpwetenschappen der Zending. Wel acht ik de Elenctiek te 
behooren tot de eigenlijke Zendingswetenschap. Voorts lijkt het mij niet 
noodzakelijk een nadere definiëering te geven van het begrip Zending”. 
Evenmin kan ik hier ingaan op het vraagstuk van de plaats der Zending- 
wetenschap in het organisme der theologie. Tenslotte volsta ik, zonder 
eenige poging tot rechtvaardiging, met de vermelding, dat ik in deze bij- 
drage niet opneem de litteratuur over Jodenzending en Evangelisatie. 

Om eenig overzicht te hebben van de historie der zendingswetenschaps- 
beoefening in Nederland lijkt mij een indeeling in 2 perioden wel wenschelijk. 
: Ik noem eerst de litteratuur uit de 16e en 17e eeuw, daarna die der 
Ige en zoe eeuw. In beide perioden onderscheid ik tusschen Roomsche en 
Protestantsche auteurs. 


A. Roomsche auteurs uit de 16e en 17e eeuw. 

Pater Streit heeft in zijn „Bibliotheca Missionum’’ (1916) tientallen 
Roomsche werken opgesomd op het gebied der Missiologie uit de 16e en 
I7e eeuw. Het meerendeel dezer talrijke missiologische studiën zijn van 
Spaanschen of Italiaanschen oorsprong, al werden verscheidene in Leuven 
en Antwerpen gedrukt. Toch vermeldt hij ook een drietal Nederlanders. 
De oudste van hen is Fr. Arnold Meerman, die een algemeene Zendings- 
geschiedenis schreef, getiteld: „Theatrum conversionis gentium totius 
orbis’, (Antwerpen 1572), opgedragen aan Prins Fulgentius van Brabant. 
Een onmethodisch maar baanbrekend werk. Beter opgezet is het boek 
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van den Zuid-Nederlandschen Jezuiet Nic. Trigault, die in 1615 een 
geschrift van den bekenden China-missionaris Ricci bewerkte, onder den 
titel „Tres Libri de christiana Expeditione apud Sinas’. Trigault begint 
met een geographische en ethnographische beschrijving en geeft daarna 
een systematische Zendingsgeschiedenis van China. 

Weer 50 jaar later schreef de Jezuiet Corn. Hazart zijn „„Kerckelijke 
Historie’ (1666). De titel zou een kerkgeschiedenis doen vermoeden, in 
werkelijkheid is het echter een Zendingsgeschiedenis van de geheele wereld. 

Hazart laat evenals Trigault, telkens een beschrijving van land en 
volk voorafgaan en begint zijn overzicht met Oost-Indië. Door vele wonder- 
geschiedenissen tracht hij zijn lezers te boeien en bij hen het verlangen te 
wekken „het leerrijke voorbeeld van zoovele bloedgetuigen Christi ijverig 
na te volgen’. 

Andere Missiologische werken van Roomsche Nederlanders uit de 
I6e en 17e eeuw dan de drie bovengenoemde zijn mij niet bekend. Misschien 
verdient nog wel vermelding een geschrift van Erasmus „Ecclesiastes, 
Sive de ratione concionandi’’, waarin hij verschillende bezwaren, tegen de 
Zending ingebracht, weerlegt en de Christelijke kerk haar Zendingsroeping 
voorhoudt. Of Phil. Rovenius, de auteur van het tractaat ‚„De Missionibus’’, 
dat in 1624 te Leuven het licht zag, een Nederlander was, weet ik niet. 


IB. Protestantsche auteurs uit de 16e en 17e eeuw. 

Bewogen de Roomsche Missiologen zich voornamelijk op histarisch 
terrein, de Protestantsche beoefenaars der Zendingswetenschap in dezen 
tijd gaven bijna zonder uitzondering bijdragen over de principia en de 
methode der Zending. 

In het begin der 16e eeuw hadden de Hervormers nog weinig oog voor 
de Zending. Het Zendingsbevel gold volgens hen alleen voor den aposto- 
lischen tijd. Onder de Protestantsche theologen was Hadrianus Saravia 
de eerste, die in zijn ‚De diversis ministrorum Evangelii gradibus’’ (1590) 
er nadrukkelijk op wees, dat het Zendingsbevel ook voor den lateren tijd 
van kracht bleef, evenals de belofte, die Jezus daaraan toevoegde. 

Warneck noemt Saravia in zijn ‚„Abrisz einer Geschichte der Protes- 
tantischen Missionen’’ een geboren Hollander. Dat is echter niet juist. 
Hij werd in Artois geboren, al was zijn moeder een Vlaamsche. !). 

Evenwel, als predikant, later Professor te Leiden verdient hij hier te 
worden genoemd. In zijn bovengenoemd werk pleit hij voor kerkelijke 
Zending, doch acht daarvoor het herstel van het bisschopsambt nood- 
zakelijk. 

De werken van Heurnius, Teellinck, Udemans, van Lodensteyn, 
Velse, e.a, ga ik stilzwijgend voorbij, omdat ze meer een warm pleidooi 
voor de Zending dan een wetenschappelijke uiteenzetting bevatten. — 
Een bekend Zendingsman uit de 17e eeuw was Ant. Walaeus, wiens 
beteekenis echter ook meer ligt in hetgeen hij presteerde voor het 
Seminarium Indicum dan op het gebied der Zendingswetenschap. Van _ 
groot belang was daarentegen het werk van Joh. Hoornbeek „De con- 
versione Indorum et Gentilum”’ (1669). Hij overweegt de vraag of de kerken k 


1I) Cf. Dr. G. Kawerau „Adrian Savaria und seine Gedanken über Mission”, 
A.M.Z. 1899, pp. 333-—343: ook Dr. M. Galm „Das Erwachen des Missionsgedanken 
im Protestantismus der Niederlande’, St. Ottilien 1915. e, 
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niet een soort ‚„congregatio de propaganda Fide’ zouden kunnen oprichten. 
Van zulk een college verwacht hij veel succes. Ook pleit hij voor financi- 
eelen steun van den Staat en voor de oprichting van een Seminarie in den 
geest van dat van Walaeus. 

Meer op het terrein van de elenctiek liggen enkele geschriften van 
Rogerius „De Open-Deure tot het verborgen Heijdendom’’ en het „Verhael 
van het Leven der Bramines’’, evenals de „Afgoderij der Oost-Indische 
Heijdenen’’ van Phil. Baldaeus. 

Misschien mag ik in dit verband ook noemen het in 1622 verschenen 
werk van Hugo de Groot „Bewijs van den waren Godsdienst’. — Niet 
zonder beteekenis voor de Zendingsgeschiedenis is het „Historisch ende 
grondich verhael van den standt des Christendoms int Quartier van 
Amboina'’ (1621) van Seb. Danckaerts. 

De belangrijkste Zendingstheoreticus uit dezen tijdis echter on- 
getwijfeld Voetius. Op het gebied der elenctiek liggen zijn disputaties 
„De praejudiciis verae religionis’’, „De Gentilismo et vocatione gentium”’, 
‚De Muhammedismo’’ e.a. meest met practische strekking. Voor de 
principa der Zending is vooral van belang zijn disputatie „De Plantatoribus 
Ecclesiarum’’ gehouden in 1652, die hij later in zijn Politica Ecclesiastica 
opnam onder den titel „De Plantatione et Plantatoribus Ecclesiarum”’. 
Uit dit laatste blijkt, dat Voetius de Zending beschouwt als een onderdeel 
van het kerkrecht. In de Zending, gegrond in Gods wil, kent hij tweeërlei 
organen, nl. de roepende (de Kerk) en de geroepene (de Zendelingen). 
In navolging van zijn Roomsche voorgangers (Azorius, Possevinus, Thomas 
a Jesu, Rovenius) noemt hij als voorwerp der Zending de geheele niet- 
Christelijke wereld (ook de ketters en schismatieken). Practisch rekent hij 
echter alleen met de Heidenen, Joden en Mohammedanen. Doel der 
Zending is volgens Voetius de bekeering der Heidenen, de planting der 
Kerk, en de eere Gods. 

IIA. Protestantsche auteurs uit de ige en zoe eeuw. 

Na een periode van inzinking, zoowel bij de Roomschen als bij de 
Protestanten, in de 18e eeuw, kwam in de rge eeuw de opwaking. Als 
eenige uitzonderingen, zou men uit de 18e eeuw misschien kunnen ver- 
melden van F. Valentijn „Oud en Nieuw O.-Indië” 1724, dat veel belang- 
rijks bevat voor de Zending in Oost-Indië, en „Oost-Indische Kerkzaken’’ 


van P. Hofstede (1719). 


Het eerste werk in de rge eeuw, dat zich op wetenschappelijke wijze 
weer met de Zending bezig hield, was de „Encyclopaedia Theologi Chris- 
tiani’’ van Hofstede de Groot en Pareau (1840), die ook een hoofdstuk 
opnamen ‚de cura generis humani apostolica’’. Muurling volgde in 185r, 
door in zijn „Practische Godgeleerdheid’ een caput te wijden aan wat hij 
noemde de „Apostoliek'’, waaronder hij verstaat ‚de wetenschap van de 
leiding der gemeente in het werk der Zending’. Kort daarop verscheen 
een Historische schets van de lotgevallen der Protestantsche Kerk in 
Nederlandsch Oost-Indië’ (1857) van Ds. S. A. Buddingh. In 1876 deed 
Doedes zijn „Encyclopaedie der Christelijke Theologie’ het licht zien, 
waarin hij, bij de behandeling der „practische theologie’’ ook de „„Halieu- 
tiek” opneemt als „de theorie der uitbreiding van het Christendom onder 
de niet-Christelijke volken”. Twee jaar later verscheen de „Practische 
Theologie’ van Van Overzee, die, in het voetspoor van Muurling, de 
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„Christelijke Halieutiek’’ behandelt, zij het dan ook in een „„aanhangsel’’. 
— In datzelfde jaar 1878 inaugureerde Dr. E. H. Lasonder te Utrecht met 
een rede, getiteld ‚De geschiedenis der Zending, een belangrijk onderdeel 
der Christelijke Theologie’. Daarmede deed de Zendingswetenschap 
haar intrede als leervak in het leerprogramma van het Hooger onderwijs. 
In Leiden kwam Dr. M. A. Gooszen, wiens opvolger (tot heden) Dr. H. M. 
van Nes werd. Dr. van Nes schreef o.a. een kort overzicht van „de Protes- 
tantsche Zending’ in de serie „Kerk en Secte” in rgro. In Groningen 
kwamen achtereenvolgens Dr. E. F. Kruyf, van wiens hand een lijvige 
„Geschiedenis van het Nederlandsche Zendelinggenootschap’’ verscheen 
in 1894, Dr. Jonker en (tegenwoordig) Dr. A. van Veldhuizen. Lasonder 
werd in Utrecht opgevolgd door Dr. F. E. Daubanton, tegenwoordig 
Dr. B.ouwer. 

De beide laatsten hebben onze wetenschappelijke Zendings-litteratuur 
verrijkt met twee belangrijke werken. Dr. F. E‚. Daubanton gaf in 1911 zijn 
„Prolegomena van Protestantsche Zendingswetenschap’’. Professor 
Poensen, aan wien Daubanton zijn werk opdroeg, noemde het in „,Mede- 
deelingen’’ rgir p. 92 een „artistiek voorportaal van een prachtige 
cathedraal’’. Na enkele theoretische beschouwingen geeft Daubanton een 
uitvoerig overzicht van hetgeen op het gebied der Zendingswetenschap 
tot zijn tijd was verschenen. Volledig is het echter niet en bij deze ‚„Prole- 
gomena” is het gebleven. 

Een 30 jaar geleden had ook J. C. Neurdenberg reeds een poging 
in deze richting gedaan, met zijn „Proeve eener Handleiding bij het 
bespreken der Zendingswetenschap”’ (1879). Meer dan een „proeve eener 
handleiding” is dat echter niet geworden, al sprak het van groote liefde 
voor de Zending. Dezelfde auteur gaf in 1891 een schets van „De Christe- 
lijke Zending der Nederlanders in de 17e en 18e eeuw.’ 

Van grooter beteekenis is een andere Proeve’ van de hand van 
Dr. A. M. Brouwer, in 1926, getiteld, „Hoe te Prediken voor Heiden en 
Mohammedaan’’, waarin hij heel wat meer ter sprake brengt dan de titel 


zou doen vermoeden, m.n. op het terrein der godsdienstwetenschap. Van _ 


Dr. Brouwer verschenen ook enkele commentaren op brieven van Paulus, 
in Zendingslicht gezien. 2 

Meer populair zijn de brochures, verschenen in de serie „De Protes- 
tantsche Zending’, al waarborgen de namen der auteurs (Dr. J. W. 
Gunning, Dr. A. M. Brouwer, Dr. J. J. P. Valeton, e.a.) ook een degelijken 
inhoud. Van denzelfden aard zijn talrijke boeken, uitgegeven door den 
Zendings-studie-raad o.a. een boekje over den Islam van Mevr. van Andel- 
Rutgers, over het Animisme van Ds. Winckel, later van Ds. Kluin; en 
over de geschiedenis der Zending in Indië, van Dr. J. W. Gunning (waarvan 
een 3e dr. in bewerking is). Bekend is ook de serie „Onze Zendingsvelden’’, 
waarin tot op heden werden behandeld N.-Guinea, Posso, West-Java, 
Midden-Java ten Zuiden en Soemba door alleszins bevoegde auteurs. 

Een Fundgrube voor de geschiedenis der Zending in O.-Indië is nog 
steeds „De Zendingseeuw voor Nederlandsch Oost-Indië’. (rgor) van 
S. Coolsma. 

Van historischen aard zijn ook enkele boeken van Ds. H. Dijkstra 
(1891), Ds. Lion Cachet (1896), Ds. Adriaanse (1899) en Dr. Esser 


(1914). 
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Van meer belang voor de Zendingswetenschap zijn een achttal 
dissertaties. Dr. Uhlenbeck promoveerde op een „Bijdrage tot de geschie- 
denis van de verhouding tusschen den Staat en de Chr. Kerkgenoot- 
schappen in Oost-Indië "(1887). Dr. Callenbach schreef een proefschrift 
over Heurnius (1897), Dr. Engelberts over Teellinck, Dr. van Boetzelaer 
over „De Gereformeerde Kerken in Nederland en de Zending in Oost-Indië 
in de dagen der Oost-Indische Cie.’ (1906). Aan de Vrije Universiteit 
promoveerden Dr. Esser over „Polygamie en Zending” (1905), Dr. van 
Andel over „De Zendingsleer van G. Voetius’ (1912), Dr. Bakker over 
„De verhouding van de almacht Gods en de zedelijke verantwoordelijkheid 
van den mensch in den Islam” (1922) en Dr. de Klerk over „Kerk en 
Sending in Suid-Afrika’ (1923). 

In de laatste jaren worden pogingen gedaan een Zendingsprofessoraat 
te stichten aan de Theologische School te Kampen en de Vrije Universiteit 
te Amsterdam. 

Op het terrein der principia ligt een schets van Dr. H. Bavinck „De 
Zending in de Heilige Schrift’ en hetgeen Dr. A. Kuyper opmerkt in zijn 
„Encyclopaedie der Heilige Godsgeleerdheid’’ (III? pp. 277—279, 445-—456, 
518—524). 

Voor de elenctiek is van belang het boek van Dr. Smit ‚„Mohamme- 
daansche Propaganda en Christelijke Zending in onze Oost’ (1912) een 
bewerking van Simon's „Islam und Christentum’”’. Het „Beknopt Hand- 
boek der Volkenkunde van Ned. Indië’ van Alkema en Bezemer, bevat 
ook enkele hoofdstukken, die van belang zijn voor de elenctiek en de 
zendingsgeschiedenis. Ook zijn hiervoor van beteekenis de Stone-lezingen 
van Dr. H. Bavinck over de Wijsbegeerte der Openbaring’, een studie 
van Dr. H. H. Kuyper over „Evolutie of Revelatie’, van Dr. H. Visscher 
over „Religie en Gemeenschap bij de Natuurvolken’’ en voorts tal- 
rijke andere publicaties op het terrein der godsdienstgeschiedenis en 
„psychologie. 

Over één van de hulpdiensten der Zending handelt „De Geschiedenis 
der Medische Zending’ van Gaay Fortman (1908). 

Van zijdelingsche beteekenis voor de Zendingswetenschap zijn de 
talrijke publicaties van Dr. Adriani, Dr. Kruijt e.a. 

Over den eerst genoemde schreef Dr. Kraemer een uitnemende 
biographie, in samenwerking met Mej. Adriani, getiteld, „Dr. N. Adriani’ 
(1930) in opdracht van het Ned. Bijb. Genootschap. 

Tenslotte noem ik dan nog de vele bijdragen in ‚,Mededeelingen, 
Tijdschrift voor Zendingswetenschap”’, in „De Macedoniër’ en in sommige 
theologische (m.n. „Nieuwe Theologische Studiën’) en andere tijdschriften. 
— Ook de verschillende werken op kerkhistorisch terrein bevatten meestal 
wel een en ander over de geschiedenis der Zending. Ik noem in dit verband 
Grothe „Archief voor de geschiedenis der oude Hollandsche Zending’, 
de bijdrage van Veth over „het Christendom in onze Koloniën” (in „De 
geschiedenis der Christelijke Kerk in Nederland” van Ter Haar en Moll) 
(1867), en de werken van Troostenburg de Bruijn („De Hervormde Kerk 
in Ned. O. Indië onder de O.-I. Cie.’ 1884 en „Biographisch Woordenboek 
van Oost-Indische Predikanten’ 1893). 

Vergelijkt men de bovenstaande litteratuur met de bijna 1oo werken 
die (op enkele uitzonderingen na) in de laatste 5 jaren in Duitschland 
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verschenen %) en de tallooze publicaties in Engeland en Amerika °), op 
Missiologisch terrein, dan zinkt het aandeel van Nederland daarbij bijna 
in het niet. De glorie van weleer toen Nederland vóórging op dit gebied 
is reeds lang begonnen te tanen, al wijzen enkele hoopvolle verschijnselen, 
m.n. in de studentenwereld, op hernieuwde belangstelling. 

II B. Roomsche auteurs uit de zoe eeuw. 

Veel later dan bij de Protestanten begon de opbloei der Missie-weten- 
schap bij de Roomschen. 

Nog in 1917 klaagde Welbergen in ‚De Katholieke Missiën in Neder- 
landsch Indië’, dat in Nederland ‚aan Missie-wetenschap weinig of niets 
werd gedaan’’. Voor het maandblad „De Katholieke Missiën’’ maakte hij 
een uitzondering, doch ook daarin neemt het „„mengelwerk’’ een al te 
groote plaats in. 

Veel is er sindsdien nog niet veranderd, al is de opwaking der Roomsche 
Missiologie in Duitschland (sedert rgro) onder Schmidlin, Schwager, 
Streit, Krose e.a. ook in Nederland niet geheel zonder invloed gebleven. 
Op historisch gebied werden eenige zeer verdienstelijke werken gepubliceerd, 
zoo van P. Wessels over „De geschiedenis der Roomsch Katholieke Missie 
op Amboina’’ (1926) en over „De eerste Franciscaner Missie op Java'’'; 
van P. Visser over „De geschiedenis der Katholieke Missie in Nederlandsch 
Oost-Indië’ (waarvan tot op heden, voorzoover ik weet, alleen het eerste 
deel is verschenen), en voorts enkele studies van P. van Santen, van Van 
Asselsbergs en van Herman. Dan is er nog het oudere werk van Van der 
Velden „De Roomsch Katholieke Missie in Nederlandsch Oost-Indië’ 
(1908) met uitvoerige litteratuur-opgave en tenslotte het bovengenoemde 
werkje van Welbergen. 

Misschien is nog wel te noemen het boek van Tarsisius „De Missie 
bij het Onderwijs” (1919) en ‚De Missiegedachte bij de volkeren’ van P. 
Constantinus (1927). Het laatste werk wil tenminste „trachten een zeer 
bescheiden bijdrage te zijn op het gebied der Missiologie”’. 

Van beteekenis is ook het voor eenige jaren verschenen werk „„Europe- 
anisme of Katholicisme’, waarin wordt behandeld het. probleem van de 
verhouding van Missie en Kunst, Willem Maas over „Eigen Cultuur’’ 
en P. ten Berge gaf een uitvoerig, rijk gedocumenteerd betoog over de 
„Christelijk-Inheemsche kunst in de Missie”. 

Een verblijdend en hoopvol verschijnsel is de groeiende Missie-actie 
onder de studenten. Op de Nederlandsche wetenschappelijke Missie- 
congressen (de eerste te Maastricht in 1921), zijn de studenten steeds sterk 
vertegenwoordigd, evenals op de „Semaines de Missiologie’’ die sedert 1923 
te Leuven worden gehouden. 

Mede door deze actie der studenten, in nauwe samenwerking met den 
Nederlandschen Priester-Missie-bond en de theologische faculteit der 
Roomsche Universiteit te Nijmegen werd verleden jaar een lectoraat in 
de Missiologie ingesteld. 

In Oct. 1930 hield Dr. A. Mulders zijn in augureele oratie, getiteld 
„Kerk en Missie in theologische en historische belichting’. Wellicht 
beteekent de oprichting van dezen missiologischen leerstoel de aanvang 


van een meer systematische beoefening der Roomsche Zendingswetenschap. 


Keboemen (M.-Java) 25-2-'31. H. BERGEMA. 


1) Cf. Schlunk. „Die Missionswissenschaftliche Literatur der letzten Ta in 


_Missionsbücherwart van Sept. ’30. 


2) Cf. de „Missionary Bibliography” in ieder nr. van „The International Revier 


of Missions”. nd 
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Door de gemeente geroepen tot het ambt 
en mitsdien door God. 


Aanleiding tot het geven van een korte beschouwing over boven- 
staanden regel uit het bevestigingsformulier van ambtdragers geeft mij het 
boek van Dr. W. Th. Boissevain: De kansen der Kerk !). 

Niet dat ik over dit boek, hier mijn oordeel wil uitspreken maar er 
komt een uitdrukking in voor over bovenstaande woorden, waartegenover 
ik gaarne de opvatting der kerk, waardoor zij in het bevestigingsformulier 
zijn ge-komen, zou willen plaatsen. 

Dit moet dus worden een korte beschouwing over Kerk en Ambt, 
die de uitwerking kan hebben, allen die de theologie beoefenen met het 
oog op de vervulling van het ambt, nauwer saam te binden in het besef 
van de eenheid der roeping. 

Sprekende over het ambt (pag. 80 en 81) erkent Dr. B., dat dit in zijn 
oorsprong en autoriteit „van boven” is. Dit ‚van boven” is een mystieke 
werkelijkheid, die den ambtsdrager én steunt, én verheft, én verplicht, 
en verootmoedigt in het besef, dat niet hij den wortel draagt maar de 
wortel hem; dan is én het ‚van boven’ evenzeer als de erkentenis van de 
historische en psychologische gerelativeerdheid van het ambt een oorzaak 
van dien ootmoed, die én usurpatie van macht en ambtshoogmoed tegen 
andere openbaringen van het „van boven’ bezweert, en de consequenties 
dezer historische en psychologische gerelativeerdheid aanvaardt’. 

Daarop vervolgt de schrijver dan: „Dit wil zeggen — om met eene 
gevolgtrekking te volstaan — dat in de regeling, die de kerk treft voor de 
aanvaarding en bevoegdheden van het ambt duidelijk witkome, dat deze 
roeping miet geschiedt en deze bevoegdheden miet opgedragen worden „door 
de gemeente en mitsdien door God zelven’, zooals ten onrechte in het „Formu- 
lier voor bevestiging van Dienaren des Woords in de Ned. Herv. Kerk” 
staat, maar door Godszelven en mitsdien door de gemeente”. 

Ik onderstreep deze woorden. Niet omdat ik ze bestrijden wil, maar 
omdat ik de woorden uit het formulier, die door den schrijver naar zijn 
eigen gedachtengang worden omgekeerd, in hun schriftuurlijke bedoeling 
in het licht wil stellen. 

Het is droevig om te zien, dat voor deze woorden, die in den loop van 


eeuwen door zoovele ambtsdragers met hun hartelijk ja-woord bevestigd 


zijn, zoo weinig eerbied is. 

Een zoo lichtvaardige behandeling van de bevestigingsvragen is te 
minder gewettigd, waar Dr. B. in een noot onder blz. 81, bewijst dat althans 
eenige Ahnung van de ware beteekenis bij hem aanwezig is, waar hij de 
vraag stelt: „Is wellicht in het formulier de gemeente’ ideëel gedacht 
als de geestelijke achtergrond der zichtbare, plaatselijke gemeente, als het 
lichaam van Christus, waarvan de handelende plaatselijke gemeente 
een verschijning is?’ 

e* 
Wij spreken dus over de eerste vraag, die gesteld wordt zoowel aan de 
ouderlingen en diakenen als aan de dienaren des Woords, „of gij gevoelt 


1) H. J. Paris 1930. 
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in uw hart, dat gij wettig van Gods gemeente en mitsdien van God zelf tot 
dezen dienst geroepen zijt’. 

In de toestemming van deze woorden liggen drie dingen uitgesproken: 

10, dat God tot het ambt roept door middel van de kerk; 

20, dat de geroepen ambtsdrager dit gelooft; 

3%. dat het ambt op dien grond door hem wordt aanvaard. 

Het formulier gaat hier uit van de schriftuurlijke opvatting van de 
kerk als plaatselijke kerk, volgens de leiding van Gods Geest na Zijn 
uitstorting op den Pinksterdag. De apostelen werkten organiseerend. 
In elke plaats, waar het Evangelie ingang vond, vergaderden zij de ge- 
loovigen rondom het Woord. Was die vergadering der geloovigen groot 
en sterk genoeg, dan werd zij geïnstitueerd tot een kerk, die dus de kerk 
van Christus was in die bepaalde stad of plaats. Dit geschiedt door de in- 
stelling der ambten van ouderling en diaken, terwijl in het ambt van 
ouderling de onderscheiding wordt gemaakt tusschen ouderlingen die 
alleen opzicht hebben, en ouderlingen, die arbeiden in het Woord en in de 
leer ( 1 Tim. 5 : 17). Deze laatsten zijn de dienaren des Woords. Is dus 
het ambt in de geïnstitueerde kerk op een bepaalde plaats compleet dan 
is het een drievoudige eenheid: predikant, ouderling en diaken. 

Bij de consolideering van het kerkelijk leven zijn deze drie ambten 
gebleven, terwijl de buitengewone ambten (apostel, profeet, evangelist, 
Ef. 4: rr) allengs verdwenen. 

Het is dus de regel des H. Geestes, dat de vergadering der geloovigen 
op elke plaats afzonderlijk als kerk tot openbaring komt of zichtbaar 
wordt door de instelling van het ambt. Elke plaatselijke kerk staat zelf- 
standig naast de kerken van andere plaatsen. 

Dit alles is uit de Handelingen en Brieven der apostelen duidelijk. 
Van deze beschouwing der gemeente gaat het bevestigingsformulier uit. 


el 
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De H. Schrift blijft evenwel niet staan bij het begrip plaatselijke kerk, 
maar beschouwt haar ideëel. k 

D.w.z. zij gaat ervan uit, dat zij hier beneden in alle betrekkelijkheid 
en gebrekkigheid een openbaring is van de Kerk van Christus, d.i. van de 
eene, heilige, algemeene, christelijke kerk, die het Lichaam van Christus 
is, waarvan Hij zelf het Hoofd is. 

Aan deze idee van de plaatselijke kerk als zichtbaarwording van het 
Lichaam van Christus ligt realiteit ten grondslag. Immers die eenheid van 
alle geloovigen, van het begin der wereld tot aan het einde, in Christus 
bestaat wel volmaakt in de Gedachte Gods, doch is hier in den tijd in 
wording en hiernamaals in werkelijkheid compleet. 

Wij spreken nu van de triumfeerende kerk en de strijdende kerk. 
Maar dat neemt niet weg, dat de eene, heilige, algemeene, Christelijke 
Kerk in nuce uitkomt in elke eenheid der geloovigen als kerk hier op aarde. 
En hoe meer een kerk hier van de eenheid der geloovigen vertoont, en het 
Lichaam van Christus in eenheid met haar Hoofd weergeeft, des te meer 
beantwoordt zij aan haar roeping en des te hooger staat zij. 

Dat zál zij doen, naarmate het geloof meer een levende kracht is in 
elk harer leden. 

Want het geloof is een werk des H. Geestes en stelt rechtstreeks met 
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den verhoogden Christus, die den dood overwonnen heeft, in verbinding. 
Dit geloof is de realiteit, waarop de ideëele beschouwing van de kerk als 
openbaring van het Lichaam van Christus hier in deze wereld, gegrond is. 

In het geloof van elk lid der kerk komt het nieuwe leven openbaar, 
dat door God gewerkt is, en dat in Christus den dood achter den rug heeft. 
Ieder geloovige is dus hier in werkelijkheid lid van de door Christus verloste 
gemeente, d.i. het Lichaam van Christus. Zeker kan er hier kaf onder 
het koren zijn, maar dit neemt toch niet weg, dat de kerk de roeping heeft, 
om er vanuit te gaan, dat het geloof en de belijdenis des geloofs, evenals 
ook de gelofte bij den doop der kinderen des Verbonds, oprecht en waar zijn. 
Alleen dan beantwoordt de plaatselijke kerk aan haar hooge pretentie 
van te zijn: openbaring van het Lichaam van Christus. Alleen dan staat 
zij als gemeenschap in contact met Christus het Hoofd des Lichaams en 
met heel het Lichaam, d.i. de Kerk die zich eenmaal in heerlijkheid open- 
baren zal. 

Van deze beschouwing gaan de verschillende formulieren, die bij de 
Herv. Kerk, bij de Geref. Kerken en ook bij de Christelijke Geref. Kerk 
in gebruik zijn, uit; dus ook die ter bevestiging van dienaren des Woords, 
ouderlingen en diakenen. wid 

sk 

Uit het bovenstaande kan duidelijk geworden zijn, dat het volkomen 
in overeenstemming is met den Geest van Christus, die in de H. Schrift 
tot ons spreekt, wanneer gezegd wordt: God roept tot het ambt door middel 
van de gemeente. In het geloof van die vergadering werkt de Geest, en de 
Geest Gods gebruikt dus die gemeente als middel, waardoor Hij roept. 
Men mag zooveel zwakheid, zonde en gebrek veronderstellen als men wil, 
dit hooge ideale standpunt mag voor de plaatselijke kerk, die uit geloovigen 
bestaat, nooit worden prijsgegeven. Daarom is het zoo fataal, wanneer dit 
wordt omgekeerd: al klinkt de leus dan ook nog zoo vroom: „Ze worden 
door Godzelven tot het ambt geroepen, en mitsdien door de gemeente”’. 
Alles komt op die wijze in ’t luchtledig te hangen, terwijl alle fondament 
is weggenomen. 

Wanneer we de kerk hier, de plaatselijke kerk dus, nu blijven zien als 
(zij het zeer zwakke) weerspiegeling van het Lichaam van Christus, en we 
betrekken dit op het ambt, dan wordt de gedachte, in het bevestigings- 
formulier uitgedrukt, nog zooveel te schooner. 

„Immers in zulk een kerk zien we de afspiegeling van het Lichaam 
van Christus, waarvan Hij het Hoofd is. 

Wanneer ge nu wel acht geeft op die geinstitueerde kerk, die naar de 
instelling welke Gods Woord ons gegeven heeft, a.h.w. hangt in het ambt, 
dat één is en toch drie, dan ziet ge in het ambt de weerspiegeling van het 
Hoofd der Kerk: Christus. 

Het ambt toch, dat onder de leiding van den Geest van Christus als 
dienende macht voor Zijne Kerken is verordend, houdt nauw verband 
met het menschelijke ambt, dat ieder mensch, krachtens zijn schepping 
naar Gods Beeld, in den dienst van zijn Schepper vervullen moet. 

Dit ambt is ook drievoudig: profeet, priester, koning. De H. Geest, 
die de eeuwige gedachte Gods vasthoudt en in oneindige variatie doet 
schitteren, doet dit menschelijke ambt, deze drievoudige taak, nu te voor- 
schijn komen in de gemeente van Christus, die alleen aan Gods Woord 
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onderworpen is, in het drievoudige ambt van predikant, ouderling en 
diaken. 

In het eerste treedt het profetische op den voorgrond, het tweede is 
het regeerambt, het koninklijke ambt, het diakenambt is het ambt der 
dienende liefde, waarin de kerk de priesterlijke taak volbrengt. 

De drie ambten zijn niet gescheiden maar één, zoodat elk ambtsdrager 
iets heeft van alle drie de ambten, alleen in den prediker treedt het pro- 
fetische, in den ouderling het koninklijke en in den diaken het priesterlijke 
op den voorgrond. 

Samen zijn ze één, staande in de dienst van het Woord. Deze dienst 
des Woords in de kerk is belichaamd in hem die in het midden staat, de 
van God gezondene, die als profeet het Woord in de gemeente heeft te 
ontsluiten. Van hem moet de leiding uitgaan, zal het goed zijn. Daarom 
moet hij een zeer hoogstaande persoonlijkheid zijn, die zelf de algeheele 
onderwerping aan het Woord kent, en in die onderwerping dienaar der 
gemeente is. In hem is de dienst des Woords belichaamd, hij staat op den 
kansel, maar de dienst des Woords heeft twee armen, een arm om te 
regeeren, het ouderlingenambt, en een arm om barmhartigheid te oefenen, 
het diakenambt. De ouderling en de diaken is dus in zijn tak van arbeid 
ook dienaar des Woords. 

Dit drievoudige ambt in de kerk zal te hooger staan, naarmate de 
gemeente meer bezield is en geleid wordt door het Woord, door middel 
waarvan de H. Geest in haar werkt. Zij bestaat uit geloovigen, d.i. uit 
menschen, die ieder afzonderlijk in hun leven de drievoudige taak van den 
mensch, als priester, profeet en koning krachtens schepping in praktijk 
brengen. In de gemeente komt dit uit als ‚het ambt der geloovigen’’. 

Maar zoo wordt de gemeente gezien als een eenheid, een lichaam, 


of als de weergave van een mensch, en in het drievoudige ambt van 


predikant, ouderling en diaken openbaart zich de drievoudige menschelijke 
taak van profeet, koning en priester. Nu weten we van de eene, heilige, 
algemeene, Christelijke Kerk, dat zij is: het menschelijke geslacht dat 
behouden blijft. Vele doode takken zullen worden afgehouwen van het 
geslacht dat uit Adam is, maar de boom des menschelijken geslachts 
blijft behouden door den tweeden Adam: Christus. Hij is God, Die mensch 
geworden is, en dus is Hij de waarachtige Mensch in volmaaktheid, onze 
hoogste Profeet, onze eenige Priester en onze eeuwige Koning. (H. Cat. 
Zondag 12). De Mensch Jezus Christus is het Hoofd van de Kerk, de schare 
der verlosten door Zijn bloed, die Zijn Lichaam is. 


’t Is vooral de apostel Paulus, die deze gedachte naar voren brengt. 


Een zeer sterke bewijsplaats hiervoor is wel Ef. 4 : 13, waar de apostel 
zegt, dat wij allen zullen komen tot een volkomenen man’. „De &xxdnota 
en haar volmaaktheid’, geheel volgroeid, wordt Avyp vedetos genoemd’’ 
„We ara to grow out of our individnalism into the corporate oneness 
of the full-grown Man.” (Arm. Robinson) (v. Leeuwen comm.). 

De zwakke weerspiegeling van dit volmaakte Lichaam, gegroeid uit 


het volmaakte Hoofd tot een volwassen Man, vinden we dus hier in de 


zichtbare Kerk, die openbaring van dit Lichaam mag heeten. 

En in het drievoudig ambt openbaart of weerspiegelt zich het Hoofd 
des Lichaams. Dit drievoudig ambt sluit, zooals we zagen, aan bij het 
ambt van den mensch van priester, profeet en koning. Dit komt ook uit 
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met betrekking tot Christus, het Hoofd van Zijn Kerk, want Hij is als het 
Hoofd des menschelijken geslachts de waarachtige Mensch, die de mensche- 
lijke taak, het menschelijke Ambt, dat één is en toch drie, op volmaakte 
wijze heeft volbracht en vervuld. 

Uit dit alles kan duidelijk zijn de hooge beteekenis van de gemeente, 
die het Woord kent als het eenige gezag, en daarvoor geloovig buigt. 

God gebruikt haarzelf als middel, om de dienende macht, de ambts- 
dragers, tot het ambt te roepen. 

Waar Hij dit in Zijn Woord als de door Hem gewilde regel ancnbered 
en Hij dus de gemeente zoo hoog eert, zal ook de geroepen ambtsdra- 
ges de gemeente eeren als het door God gebruikte middel om de 
roeping tot hem te doen uitgaan. En al moge hij zich dan ook tegelijk inner- 
lijk geroepen weten, zooals dat vooral geldt van de dienaren des Woords, 
die eenmaal geroepen worden voor hun leven, hij zal toch met volle over- 
tuiging bevestigend antwoorden op de vraag, of hij zich wettig door de 
gemeente geroepen weet, en mitsdien door God Zelf. 

Axel. JesS:- POST: 


Kroniek. 


Een overzicht over de afgeloopen twee maanden theologisch leven 
in Nederland moet beginnen met melding te maken van de predi- 
kanten-vergaderingen in Utrecht en Amsterdam. Theolo- 
gische wetenschap en kerk komen op deze vergaderingen op bijzonder 
gelukkige wijze samen. Predikanten van alle streken van Nederland 
komen voor enkele dagen bijeen om zich bezig te houden met vraagstukken 
van theologie; men zal inzien dat zulke vergaderingen zeer belangrijk 
kunnen zijn voor het leven van elken theoloog afzonderlijk, daar hij hier 
nieuwe gezichtspunten, gedachtenuitwisseling en wrijving ontmoet, 
maar ook voor het leven der verschillende theologische richtingen, daar 
hier de organen aanwezig zijn om lijnen te trekken en om groote, gemeen- 
schappelijke overtuigingen te fundeeren. Bovendien verdwijnen in deze 
dagen verschilpunten van kerkelijken aard voor een groot deel uit de 
gedachten der deelnemers, zoodat deze punten voor een oogenblik eens 
niet hun drukkende en remmende invloed kunnen uitoefenen; de predi- 
kanten kunnen ongestoord aan de theologie hun aandacht wijden. Vandaar 
de verruimende invloed, die van deze vergaderingen uitgaat. 

De verschillende programma’s waren teekenend voor het karakter 
van de theologische werkzaamheid der verschillende richtingen. De 
moderne theologen hadden een programma, dat voor de helft georiënteerd 
was aan de moderne wetenschap (psychologie: het zielsprobleem; en 
natuurwetenschap: een rede over enkele natuurwetenschappelijke denk- 
beelden, die echter wegens ziekte van Prof. Fokker (Leiden) niet kon 
doorgaan); een derde rede behandelde een oud-testamentisch probleem 
(Israël en Egypte), en bleef zoo in de lijn der oude modernen, die immers 
juist op het gebied der Bijbelwetenschap hun sporen verdienden; tenslotte 
een rede, die inging op de verhouding religie en (moderne) cultuur (Het 
religieus aspect van onzen tijd). De Ned. Herv. predikantenvergadering, 
die alle orthodoxe theologen uit de Ned. Herv. Kerk bijeenbrengt, had 
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als eerste onderwerp een uit het hart der reformatorische theologie (De 
Praedestinatie); verder een referaat, dat de huidige moeilijkheden der 
zending besprak (Het probleem der zending in verband met de onafhanke- 
lijkheidsbeweging in Indië), en een, dat handelde over „Het kerkelijk 
vraagstuk in de Anglicaansche Kerk’; tenslotte een, dat regelrecht afging 
op de (om)vorming der Christelijke moraal op een punt (Kerk en oorlog). 
Daarnaast mogen vergaderingen van kleinere groepen vermeld worden. 
De Vrijzinnig-Hervormden bespraken ‚De religieuze norm van het 
Vrijzinnig Protestantisme”. door Dr. J. L. Snethlage ingeleid, die 
in zijn bekende critische houding ook hier problemen liet zien. De 
Doopsgezinden staan eenigszins buiten den grooten gang der huidige 
theologie: zij spraken over moeilijkheden bij het beroepingswerk, 
maar hadden ook een uitvoerige discussie na een referaat van Prof. 
B. H. Unruh (Karlsruhe) over „Der Kampf der Gemeinde in der heutigen 
Kulturkrisis’”’. De Lutherschen bespraken „De ethische theologie ten op- 
zichte van theologie en dogma”. Tenslotte verdient vermelding, dat op 
een bijeenkomst der Ethische Vereeniging Prof. Dr. G. van der Leeuw 
sprak over „De toekomst der ethische theologie’. De Gereformeerde 
predikanten hebben blijkbaar geen vergadering gehouden; ik heb althans 
geen verslag ervan gevonden. 

Men zou deze programma’s kunnen beschouwen als een weerspiege- 
ling van de ontwikkeling der vaderlandsche theologie, en dan valt op: 
het ontbreken van eenheid; er zijn wel groepen van theologen, maar er 
zijn weinig parallel loopende lijnen, ook niet een probleem, of een groep 
van problemen, dat de discussies der verschillende groepen beheerscht. 
Ook binnen de groepen zelf zijn er over voorname punten meenings- 
verschillen en misverstanden. Daarachter voel ik soms, dat de over- 
tuiging ontbreekt, dat er een werkprograrn is, dat afgewerkt moet worden. 

Er zijn wel richtingen waarin men wil werken b.v. naar de moderne 
cultuur toe of naar de Reformatie toe. Uiteraard kan de verscheidenheid 
der onderwerpen ook stimuleerend werken. Van een jongere generatie 
kan dan iets verwacht worden. 

Noodig lijkt mij, dat het groepsbesef verwijd wordt tot een bereidheid 
bij de eigen arbeid ook te letten op de praestaties en bedoelingen der andere 
groepen. En dan daarnaast zich bezinnen op de theologische hoofdpro- 
blemen der eigen groep, en der theologie überhaupt. 

Een mooi specimen van wat theologie dan kan doen leveren de 
„Barchem-bladen’’, het orgaan der bekende Barchembeweging, 
ontstaan uit en naar voorbeeld van het Engelsche Woodbroke. Theologen 
van verschillende richtingen schrijven daar over de Godsidee en Gods- 
kennis in een nummer apart aan deze onderwerpen gewijd. Nieuwe gezichts- 
punten wil dit nummer niet bieden, alleen voor een wijder dan alleen 
theologisch publiek over deze dingen spreken. Men vindt hier iets van een 
„„heilige’’ werkgemeenschap verwerkelijkt, terwijl het voor theologen 
belangwekkend is deze bijdragen te vergelijken, en zoo een overzicht te 
krijgen van Nederlandsche theologische richtingen. 

Een nummer, apart aan de godsdienst gewijd, gaf „De Idee”. 


Ik heb dit de vorige keer vergeten te vermelden bij mijn noemen van de 


verschillende wijsgeerige richtingen in Nederland (,,De Idee” is het orgaan 
van een bepaalde groep Bolland-aanhangers); ik geloof, dat dit nummer te 
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weinig de aandacht heeft getrokken. Het levert studies over: Religions- 
philosophie, en geeft bijdragen van Ir. Wigersma, Dr. Hessing en Dr. 
A. H. Haentjens. Men krijgt een indruk van de methode en inzichten van 
deze groep. 

Voor de vereeniging, die ook ons tijdschrift uitgeeft, sprak Prof. 
Bertholet, Duitsch Oud-Testamenticus, in enkele Academiesteden. 
Contact met buitenlandsche geleerden is van groot belang, en wij hopen, 
dat het volgend jaar de vereeniging weer haar volle aandacht aan dit punt 
zal wijden. Daarnaast blijft ook de gedachte van uitwisseling van hoog- 
leeraren, of het vragen van een theologisch hoogleeraar van een andere 
Hollandsche Universiteit, zeer de overweging waard. Hier is een mogelijk- 
heid om kennis te nemen van andere richtingen en overtuigingen, en 
zoo eigen theologie te verbreeden en te verdiepen. 

Zoo sluit ik met deze Kroniek een overzicht over een jaar Hollandsche 
theologie af. Gaan wij het jaar nog eens na, dan hebben de sensaties ons 
wel ontbroken. Gelukkig! Van een stillen voortgang is meer te verwachten 
dan van welke sensatie ook. Enkele belangrijke bewegingen en boeken 
konden vermeld worden, maar daartegenover staan ook enkele verliezen. 
Het komt mij voor, dat onder de jongere generatie van theologen beweging 
en belangstelling te bespeuren is; er zijn o.a. verschillende dissertaties te 
vermelden; maar wij zullen ook niet vergeten, wat de andere generatie 
op het oogenblik beteekent. 

Toch ontbreken de groote lijnen nog te veel, en is er weinig vaart, 
Werkprogramma en richting van arbeid worden gemist. De grootste 
bedrijvigheid is er op het terrein, waar theologie en philosophie elkaar 
ontmoeten, maar ook hier bij lange na geen eenheid. Tenslotte mag een 
nadere studie van het „Kerk''probleem verwacht worden. 

Ik geloof, dat de situatie voor hen die zich theologisch vormen willen, 
moeilijk is; het is moeilijk een overzicht te krijgen over alles, wat ge- 
schreven en gedacht wordt, en daardoor zich een inzicht te veroveren. 
Geduld en gestadige arbeid zullen ons hier verder brengen. 


Leiden. H. FABER. 
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Verslag van de Vox Theologica over 
Jan. 1930-Mei 1931. 


Na anderhalf jaar Vox-leven kan het dienstig zijn een overzicht samen 
te stellen over de ontwikkeling, die de Vox in dezen tijd doormaakte. 

Een dergelijk verslag’ wordt van te grooter beteekenis, wanneer we 
in ’t oog houden dat we te doen hebben met een voor Nederland nieuw- 
soortige periodiek. Tot dusverre bestonden er wel wetenschappelijk- 
theologische tijdschriften, maar ook hier deden de richtingsverschillen 
zich al te sterk gevoelen. De Vox Theologica werd opgericht als algemeen- 
theologisch tijdschrift, waarin elke richting plaatsruimte kan vinden 
om de resultaten van haar wetenschappelijk onderzoek te publiceeren. 
Met het oog op deze opzet besefte de Redactie, dat deze nieuwe uitgave 
een waagstuk beteekende in theologisch Nederland. Nu, na anderhalf jaar, 
willen wij een blik terugwerpen, ook op de geschiedenis van deze zeer 
moeilijke quaestie. Maar nog op andere wijze kan de beteekenis van zoo’n 
verslag in het licht gesteld worden. Niet alleen bedoelde de Vox Theologica 
in haar opzet terzijde-stelling der richtingsverschillen en samenwerking 
op de basis van wetenschappelijk-theologische studie — ook nog een 
andere zijde in de opzet van ons orgaan deed ons in het eerste nummer 
spreken van een waagstuk. ’'t Was dit, dat het initiatief tot de oprichting 
van een algemeen-theologisch tijdschrift genomen werd door studenten. 
Zou ’t mogelijk zijn, in de sterk wisselende stroom van studentengeneraties 
strakke lijnen te blijven trekken voor de ontwikkeling van het orgaan? 
Zou ’t verder mogelijk zijn, bij de ongetwijfeld komende verslapping van 
’t enthousiasme bij hen, die aan de oprichting niet actief hadden deelge- 
nomen, de uitgave voort te zetten, zoowel finantiëel als wat den inhoud 
betreft? En dan eindelijk: hoe met behulp van ’t studie-materiaal der theo- 
loganten het peil van het tijdschrift opwerken boven dat van een studenten- 
blad tot een algemeen-theologisch orgaan met wetenschappelijke allures 
én qualiteiten? Wel was ’t van ’t begin der oprichting af de bedoeling, 
dat de predikanten, met name de jongere, actief in onze beweging zouden 
betrokken worden — maar dat deed er niets aan af of toe, dat het initiatief 
genomen was door studenten en dat de onderbouw van ’t tijdschrift der- 
halve gezocht moest worden in de rijen der theologische studenten. 

Zou ’t mogelijk zijn? — wij vragen ons thans af, wat er werkelijk 
gebeurd is. 

Laat me daartoe beginnen met kortelijks de motieven uiteen te zetten, 
die de „Vereeniging van Studenten in de theologische faculteiten in 
Nederland” er op haar vergaderingen van November 1929 toe brachten, 
over te gaan tot de oprichting van een orgaan als de huidige Vox Theologica. 

In ’t algemeen werd gesproken van een minder gunstige toestand der 
etenschappelijk-theologische studie in ons vaderland. 

Men wees er op, dat de student zich elk jaar weer vermeit in een 
ander onderdeel van het uitgebreide gebied der theologie, maar dat hij _ 
nooit tot een overzicht en een inzicht van het encyclopaedisch geheel 
komt en daardoor ook geen vaste lijnen aan zijn studie kan geven. Zijn 
studie verloopt in examenwerk en eenige liefhebberijen — maar echt zelf- 
standig wetenschappelijk werk presteert hij niet alleen niet, maar dit ligt — 
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totaal buiten zijn gezichtsveld. De Vox Theologica zou in deze toestand 
verbetering kunnen brengen door overzichten over de verschillende ge- 
bieden der theologische studie te publiceeren, door artikelen over zeer 
gevariëerde onderwerpen van diverse schrijvers op te nemen, door de 
belangrijkste feiten op theologisch en kerkelijk terrein te vermelden. 
Daardoor zou immers de student in de gelegenheid zijn, een overzicht 
over 't geheel te krijgen, zoowel van de onderdeelen der theologische 
wetenschap als van de richtingen en standpunten. En mocht zijn studie 
daardoor strakker vormen gaan vertoonen en hij tot eigen werk overgaan 
— dan was de Vox daar, de resultaten van zijn arbeid op te nemen. 
Maar niet alleen bedoelde de Vox Theologica de studie der theologie 
onder studenten tot nieuw leven te brengen, ook onder predikanten achtte 
men de studie beneden het peil dat bereikt kan worden en al te los van de 
algemeene ontwikkeling der theologie in onzen tijd. Eenerzijds moge pasto- 
rale ijver, andererzijds natuurlijke traagheid de oorzaak zijn van dit gebrek 
aan studie in de pastorieën — een feit werd het geacht, dat door de theo- 
logen, die in de practijk staan, meer gepresteerd kon en moest worden 
voor de theologische wetenschap. Niet omdat deze wetenschap doel in 
zichzelf is, maar omdat wetenschappelijke studie op het kerkelijk leven 
vruchtbaar zal inwerken. Ook hier zou de Vox Theologica verbetering 
moeten brengen. Zij zou de predikanten moeten herinneren aan de theo- 
logische wetenschap en aan hun plicht tot studie. Zij zou hen hierin moeten 
ter zijde staan door overzichtsartikelen, door aankondiging van nieuwe 
boeken. En dan eindelijk: zij zou hun werk moeten publiceeren. Als een- 
maal de circulatie van Vox en studie der predikanten in werking is gesteld, 
dan gaat er leven kloppen zoowel in de wetenschappelijke studie der 
predikanten als in het algemeen theologische tijdschrift dat haar wil 
dienen en door haar gediend wil worden. 
Hiermee is evenwel de ongunstige toestand der wetenschappelijk- 
theologische studie in ons vaderland nog niet ten volle beschreven. 
Ernstiger nog dan een onmiskenbaar gebrek aan degelijke studie 
zoowel onder predikanten als onder studenten werd genoemd het gebrek 
aan samenwerking. De theologen en theologanten van Nederland zijn 
verdeeld in een groot aantal groepen, die zich zorgvuldig van elkaar af- 
zonderen en gewoonlijk meer tijd en krachten geven aan de bepaling van 
de grenzen dezer afzondering en aan de wederzijdsche bestrijding dan aan 
ernstige theologische bezinning. Een vreedzame synthese van de verschil- 
lende groepen is, dat besefte men ook, niet mogelijk en ook niet noodig. 
Maar wel is noodig dat de theologische wereld van Nederland doordrongen 
wordt van een nieuw besef; dit, dat theologische wetenschap en studie 
niet samenvallen met richtingsverschillen en richtingsstrijd! Dat het 
mogelijk is op de basis van zuiver wetenschappelijke, academische studie 
een werkgemeenschap te vormen onder alle theologen van alle richtingen. 
Op deze basis is de Vox Theologica opgericht. Zij wil uitingsmogelijk- 
heid bieden aan theologen van de meest uiteenloopende kleur, niet omdat 
zij begint met verzoening van alle partijen, en evenmin omdat zij haar doel 
vindt in een dergelijke verzoening, — maar omdat het tot verheldering 
van de situatie noodzakelijk is, dat er een ernstig en grondig gesprek 
ontstaat tusschen de verschillende groepen. De verschillen zullen blijven, 
ze hangen samen met de eerste vooronderstellingen van wetenschap en 
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leven. Hier is tenslotte verzoening vergrijp aan het levensbeginsel. Maar 
een gesprek, een serieus en grondig gesprek is noodig. Opdat ontdekt worde, 
waar inderdaad de verschillen liggen! En de guerilla-oorlog waardoor ons 
huidige kerkelijke en theologische leven onveilig gemaakt wordt tot een 
einde kome! 

Door een dergelijke werkgemeenschap zou evenwel nog meer bereikt 
moeten worden. 

De min af meer droeve toestand van Nederlands theologisch leven 
komt ook duidelijk hierin uit, dat wij, wel niet naar alle kanten maar dan 
toch naar één kant ons te veel overleveren aan buitenlandsche invloeden. 
De windwijzer van Nederlands theologisch leven wijst toch eigenlijk voor 
een belangrijk deel aan, welke wind in Duitschland waait. 

Nu pretendeert de Vox Theologica allerminst, na verloop van eenige 
jaren een vaderlandsche theologie tot stand te zullen brengen. Maar wel 
lag het in de bedoeling van de oprichters, dat er weer herinnerd werd aan 
de, ook in theologicis, historische bodem, waarop wij leven. Dat het een 
desolate toestand is, van buitenlandsche theologieën te moeten leven, 
waar wij in de. vaderlandsche historie rijke theologische schatten zouden 
kunnen delven. Dat er dus gewerkt moet worden, stoer en zonder ophouden 
aan een eigen zoste-eeuwsche vaderlandsche theologie. 

Stimuleeren tot studie onder studenten en predikanten, het vormen 
van een werkgemeenschap van alle academische theologen, het zich be- 
zinnen op een eigen vaderlandsche theologie — ziedaar de drie motieven 
die tot de oprichting van de Vox Theologica leidden. 


Uit deze algemeene beginselen moest de Redactie conclusies trekken 
bij het bepalen van den inhoud, waarmee de Vox Theologica regelmatig 
gevuld zou moeten worden. Langzamerhand kwamen steeds nieuwe 
ideeën bij haar op, die zouden kunnen leiden naar verwezenlijking van 
genoemde idealen. En nog steeds wordt gewerkt aan de opzet van het tijd- 
schrift. In dit verslag willen wij volstaan met een overzicht over de tegen- 
woordige omvang van het werk en over de resultaten die in dit kader be- 
reikt zijn. 

De inhoud van het tijdschrift valt uiteen in drie deelen: 

In de eerste plaats worden in elk nummer eenige willekeurige artikelen 
opgenomen over zeer uiteenloopende onderwerpen uit de onderscheidene 
gebieden van historische, systematische en praktische theologie. In de 
afgeloopen anderhalve jaargang is in deze reeks geschreven over vragen 
van litterair-historischen, exegetischen, godsdienstwetenschappelijken, 
kerkhistorischen, kennistheoretischen, liturgischen, mystieken, psycho- 
logischen en sociaal-ethischen aard. Men sla slechts een blik in de titels 
van deze ruim 20 bijdragen! De bedoeling van deze reeks was dus, eener- 
zijds gelegenheid te bieden aan jonge theologen tot het publiceeren van de 
resultaten hunner studie, andererzijds de lezers te oriënteeren over de zeer 
vele vragen welke de theoloog onder de oogen heeft te zien. De inhoud 
wordt geproduceerd door de abonnenten. Allen hebben gelegenheid, 
bijdragen in te zenden. De ingezonden artikelen worden naar hun weten- 
schappelijke qualiteiten beoordeeld en zoodanig geplaatst, dat zij een beeld 
geven én van de theologische wetenschap in ’t algemeen én van de theo- 
logische situatie in ons vaderland. 
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In de tweede plaats worden, regelmatig over den jaargang verdeeld, 
eenige artikelen geplaatst, die een overzicht geven over ontwikkeling en 
toestand van bepaalde stroomingen, over de studie in een bepaalde discipline 
der theologische wetenschap in Nederland, over de studie in de theologische 
faculteiten van ons vaderland, en tenslotte over de studie in het buitenland. 
Voor de beide eerste groepen worden hoogleeraren en andere deskundigen 
gevraagd. Voor de beide laatsten studenten van de betrokken faculteiten. 
Tot dusverre publiceerden wij in deze reeks bijdragen over de ethische 
richting, de studie der ethiek, de studie der kerkgeschiedenis, de studie 
der ambtelijke theologie. Verder over de theologische faculteiten in 
Amsterdam (V.U.), Groningen en Utrecht. Eindelijk werd geschreven 
over Marburg, Heidelberg, Zürich, en een algemeen artikel over de 
theologische Lage” in Duitschland. Wij hopen deze reeks voort te zetten 
en belangrijk uit te breiden. 

In de derde plaats trachten wij in elk nummer den neerslag te geven 
van het jongste gebeuren op theologisch en kerkelijk terrein. Daartoe 
nemen wij steeds een kroniek op, die is „als een periscoop op de duikboot”, 
waarin de belangrijke gebeurtenissen van onzen tijd, voor zoover ze met de 
theologische studie samenhangen, worden geregistreerd. Verder brengen 
wij zooveel mogelijk alle belangrijke nieuw-verschenen theologische werken 
in een min of meer uitvoerige bespreking onder de aandacht van de lezers; 
speciaal letten wij hierbij op de Hollandsche werken. En tenslotte staan wij 
steeds open voor ingezonden stukken, die betrekking hebben op de huidige 
studie der theologie. 

Uit dit overzicht over den tegenwoordigen omvang van ons werk moge 
duidelijk geworden zijn, welke resultaten wij in het ons ter beschikking 
staande kader bereikten. 

Uiteraard waren wij niet bij machte de gestelde idealen te verwezen- 
lijken. Er moesten te veel moeilijkheden, verbonden aan alle begin, over- 
wonnen worden. Maar uit de gunstige beoordeelingen, die ons van ver- 
schillende kant ten deel vielen, en uit persoonlijke betuigingen van sym- 
pathie mogen wij toch wel besluiten dat we onze eerste schreden op den 
goeden weg gezet hebben. Wij hebben gestreefd naar degelijkheid, sober- 
heid, verscheidenheid in onze artikelen. Wij meenen op dezen weg te moeten 
voortgaan om ons drievoudig ideaal eenigszins nabij te komen. 


De weerspiegeling van deze meer innerlijke ontwikkeling van de 
Vox Theologica vindt ge in de geschiedenis van den omvang van het 
tijdschrift. In Februari 1930 begonnen wij met een nummer van 16 blad- 
zijden. Uitbreiding tot 24 blz. werd door de groote hoeveelheid copie al 
spoedig noodzakelijk en door de groei van het abonnentenaantal mogelijk. 
Reeds het 3e nummer, in Mei 1930, konden wij in 24 blz. laten verschijnen, 
zonder dat de abonnermentsprijs ter dekking van de meerdere kosten 
moest verhoogd worden. En het 8e nummer, het Maart-nummer van dit 
jaar, besloeg 32 blz! Van harte hopen wij, dat wij in dezen omvang zullen 
kunnen blijven verschijnen. Alleen voldoende copie en een goede finan- 
tiëele basis als gevolg van een groot abonnentenaantal zullen ons dit moge- 
lijk maken. Mogelijk kan deze uitbreiding van den omvang in de toekomst 
voortgezet worden. 

Ten slotte nog een opmerking over het aantal abonnementen. Regel- 
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matig is dit gestegen tot + 6oo, ongeveer gelijkmatig verdeeld over predi- 
kanten en studenten. Het verheugt ons, dat ons algemeen theologisch 
tijdschrift bij zoo vele theologen in Nederland ingang gevonden heeft. Deze 
omstandigheid maakte ons de uitbreiding van het orgaan en de verscheiden- 
heid van den inhoud mogelijk, factoren die onontbeerlijk zijn voor de goede 
redactie van een tijdschrift als het onze. 

Moge dit aantal blijven groeien! En moge de copie, welke door de 
lezers geproduceerd wordt, voldoende en van wetenschappelijk gehalte 
blijven ! 

Dan kan de Vox Theologica haar werk, waarvoor zij werd opgericht, 
doen: stimuleeren tot studie bij studenten en predikanten, een weten- 
schappelijke werkgemeenschap stichten, en eindelijk de bezinning op een 
eigen vaderlandsche theologie op haar wijze steunen! 


Voor de Redactie: 
A. A. VAN RULER, Secretaris. 


RECTIFICATIE. 


Gaarne wil ik gebruik maken van de aanwijzingen die mij door een 
der leden van het dispuut Voetius zijn verstrekt, om een onjuistheid in 
mijn artikel over ‚De studie in de theologische faculteit te Utrecht” in 
het vorige nummer van de Vox Theologica te herstellen; uit deze aanwij- 
zingen is mij gebleken dat het gezelschap Voetius niet uitsluitend studenten 
‘ behoorende tot de Gereformeerde Bond telt, zooals ik in mijn artikel 
schreef, maar naar grondslag en werkelijkheid een Gereformeerde Ver- 
eeniging in ruimeren zin wil ijn. 

Slechts een gedeelte der leden zou met meer of minder recht tot de 
Geref. Bond gerekend kunnen worden, terwijl slechts een klein aantal 
bij dezen Bond aangesloten is. 

Met vriendelijken dank aan de redactie van de Vox Theclag voor 
de mij verleende plaatsruimte. 


Utrecht, April 1931. J. J. GERRITSEN. 
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Boekbespreking. 


Sören Kierkegaard: Angst; uit het Deensch vertaald door 
S. van Praag. „De Gulden Ster’. Amsterdam z. j. ingen. 


Í 2.90, geb. f 3.90. 


Kierkegaard gaf, onder het pseudoniem van Vigilius Haufniensis, 
een beschouwing over ‚de dialectische bepalingen in den angst’. 
De keuze van het onderwerp en de wijze waarop K. het behandelde, 
was zeker niet geschikt om onder zijn tijdgenooten geestdriftige 
instemming te wekken. De angst noemt K. ‚de duizeligheid der vrijheid, 
die opkomt terwijl de geest de synthese wil stellen en de vrijheid nu 
in haar eigen mogelijkheid neerziet en dan de eindigheid grijpt om zich 
vast te houden”. Het is niet mogelijk in een korte boekbespreking op de 
beschouwingen van dit boek dieper in te gaan. De wijze, waarop K. schreef, 
zou een eenigszins breedere bespreking doen uitgroeien tot een heele ver- 
handeling over K. 

Nu de belangstelling voor Kierkegaard ook in Holland levend is, 
wekt het geen verwondering, dat er behoefte bestaat aan goede vertalingen. 
Waarom zouden we afhankelijk moeten blijven van de Duitsche uitgaven ? 
Daarom valt het toe te juichen, dat dit boek een rechtstreeksche vertaling 
uit het Deensch is. Zoo zijn ons de gebruikelijke Germanismen bespaard. 
(behalve „opgave’ waar taak” bedoeld is). We hebben hier een ver- 
taling in goed Nederlandsch en dat zal iedereen waardeeren, die zich met 
Kierkegaard en zijn invloed bezighoudt. TaAWe T. 


Dr. H. Rossier. „De val van het Koningschap’. Be- 
schouwingen over de boeken der Koningen I. J. N. Voorhoeve 
den Haag. Geb. f 2.90. 


Dit boek stelt teleur. De schrijver behandelt de boeken der Koningen 
en meent daarbij tallooze typen van Christus en de N.T. gemeente te kunnen 
aanwijzen. Zoo wijst Salomo's Egyptische vrouw, volgens den schrijver, 
naar het duizendjarig rijk. Abisag, Davids verpleegster uit 1 Kon. r : 3 
is het beeld van de gemeente uit de heidenen, terwijl Davids gemalin de 
gemeente uit Israël moet verzinnebeelden! Het wil ons voorkomen dat 
de schrijver hier geen typen aanwijst, maar de geschiedenis verallegoriseert. 
Zulke allegorieën bieden ons de gelegenheid om meer de phantasie van den 
schrijver dan zijn exegese te bewonderen. We gelooven dan ook niet dat 
een boek als dit het inzicht in de Schrift zal verdiepen. J. W.T. 


Dr. J. F. Beerens „De boeken van den Bijbel’, Het Nieuwe 
Testament. G. J. A. Ruys, Zeist. Ingen. f 2—. Geb. f 2.75. 


Dit boek verscheen in de serie „Practisch Christendom’. Dr. Beerens 
noemt zijn boek „een eenvoudige inleiding op de boeken van den Bijbel’. 
Als zoodanig heeft het ongetwijfeld zijn verdiensten, want het is duidelijk 
en overzichtelijk en bespreekt de verschillende problemen in beknopten 
vorm. Dr. Beerens behandelt eerst het synoptische vraagstuk. Hij neemt 
twee hoofdbronnen aan: de Oer-Marcus en de logia. Vervolgens bespreekt 
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hij de boeken van het N.T. op de rij af. Bij het lezen kwamen verschillende 
vragen bij ons op. Om een voorbeeld te noemen: de schrijver neemt aan dat 
2 Petr. niet van Petrus is. Uitgaande van deze gedachte ontleent Dr. 
Beerens aan 2 Petr. 1 : 17 en 2 Petr. 1 : 14 de conslucie dat de schrijver 
van 2 Petr. met de evangeliën moet bekend geweest zijn, resp. met Mt. 
17 : 5 en Joh. zr : 18. „Dit alles”, zegt Dr. Beerens „wijst op een lateren 
tijd’. Maar dit is niet overtuigend. Als de schrijver van 2 Petr. bekend ge- 
weest is met de feiten, die ons in Mt. 17 : 5 en Joh.21: 18 verhaald 
worden, (wat inderdaad het geval is als Petrus wel de schrijver is) dan is 
het toch niet noodig om aan te nemen dat hij ook metde beschrijving 
van die feiten in Mt. en Joh. moet bekend geweest zijn? De rede- 
neering is nu als volgt: 1. Hypothese: Petrus is de schrijver niet. 2. De 
schrijver kende dus de feiten uit Mt. 17 : 5 en Joh. ar : 18 niet uit eigen 
ervaring en schreef zijn brief nadat de Evangeliën ze beschreven hadden. 
3. Dit wijst op later tijd. 4. Petrus is dus de schrijver niet. De conclusie, 
waartoe Dr. Beerens op grond van een hypothetische opvatting van 2 Petr. 
I: 14 en 17 komt, dient dus als bewijs voor de hypothese, waarvan hij 
is uitgegaan. Dit is toch een cirkel-redeneering ? J. Wiel 


Prof. Dr. H. R. Kruyt. „Hoogeschool en Maatschappij’. 
H. J. Paris, Amsterdam, 1931. Ing. f 0.85. 36 blz. 


De brochure van den Utrechtschen hoogleeraar in de chemie, die 
veel aandacht heeft getrokken en veler instemming heeft verworven. 
Door een reis naar Amerika en kennismaking met het Amerikaansche 
Hooger Onderwijs heeft deze een klaarder kijk gekregen op de gebreken 
van het Universitaire systeem in West-Europa, spec. Holland. Hij beschouwt 
de Universiteit als de opleidingsgelegenheid voor alle beroepen, die een 
wetenschappelijke opleiding van minder of meer kwaliteit behoeven. De 
huidige Universiteit ten onzent is ingesteld op de maatschappelijke ver- 
houdingen der Middeleeuwen, maar biedt geen opleidingsmogelijkheid 
voor intellectueele beroepen van den modernen tijd, als die van technischen 
aard enz. Dit maakt haar tot een antiek, van het volle leven vervreemd 
instrument en schept scheeve verhoudingen in ons onderwijs. Prof. Kruyt 
geeft dan aanwijzingen voor mogelijke verbeteringen. 

Veel in deze critiek en in het geschilderd ideaal is de overdenking zeer 
waard; wat de toestand op het gebied der theologie betreft, hier zou een 
nadere verbinding van de opleiding tot godsdienstonderwijzer aan de 
Universiteit in de lijn van Prof. Kruyts beschouwingen liggen (vgl. in 
Duitschland de opleiding tot Religionslehrer); voor de vorming van den 
huidigen predikant zou ook de omgang met menschen uit de zakenwereld 
enz., die in een andere vorm van Universiteits-organisatie mogelijk zou 
worden, van groot belang zijn. Klachten uit de kerk over tekortkomingen _ 
der Universiteit hoort men weinig; wellicht zou men bij nader beschouwen 
het onderwijs in de theologie wel te historisch georiënteerd achten, waar- 
door andere belangrijke gezichtspunten in het gedrang raken (zie c ook 
Vox Theologica 1931 no. 5). 

De beweringen van Prof. Kruyt behoeven wel een nader onderzoek; 
hij heeft zich o.a. te weinig verdiept in de problemen van het begrip weten- 
schap, die met zijn critiek ten nauwste samenhangen. Ook is er verschil 
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tusschen Amerikaansch en Europeesch wetenschapsideaal; voor ons gaan 
wetenschap en toegepaste wetenschap (techniek enz.) niet zoo makkelijk 
in elkaar over (behalve in de medische studie). Aan ev. hervorming zou 
dus een nader onderzoek naar de principes vooraf moeten gaan. H.F. 


„Annalen der critische Philosophie”. I. 1931. Van Gorcum 
& Comp. N.V. Assen. Ing. f 2.90. Geb. f 4.25 (bij inteekening 
f2.5o en f 3.90). 159 blz. 


De critische philosophie consolideert zich in Nederland. Er bestaat 
een genootschap, waarvan dit jaarboek het orgaan is. In een aantal korte, 
helder geschreven artikelen vindt men hier haar beginsel gedemonstreerd. 
Philosophie is voor haar wetenschapstheorie. De inhoud is: Ter inleiding; 
Dr. T. Goedewaagen „Van wereldbeschouwing naar philosophie’; Prof. Dr. 
A. Görland, „Godsdienst en philosophie"; Dr. P. Sterkman, „De verhouding 
van zedelijkheid en recht bij Kant’; Dr. H.B. F. Westerouwen van Meeteren, 
„Paedagogiek en philosophie’; Drs. D. Bartling, ‚Kunst en philosophie’; 
Bibliographie over ’29-’30. Mededeelingen. 

Görland gaat in zijn artikel uit van de documenten der godsdienstige 
genieën, en zet daarnaast als taak der philosophie zich op voorwaarden te 
bezinnen om uit de afzonderlijke ervaringsgebieden (wetenschappen) 
eenheid van ervaring mogelijk te maken. De godsdienstige ervaring is niet 
uniform, maar is toch een eenheid (in een „oer-fond”’), nl. in het trans- 
cendente. 

Goedewaagens artikel is als het ware de beginselverklaring van deze 
philosophie, en is een voortdurende bestrijding van wereldbeschouwing en 
metaphysica. Van eenzijdigheid is het niet vrij te pleiten. 

Dit boekje is een belangwekkende inleiding. Voor mij is het de vraag, 
of aan de adel van het denken met deze philosophie wel wordt recht gedaan. 

HR. 
Dr. J. A. de Koning, „„Rathenau’s Denkbeelden over onze 
Samenleving’. N.V. van Loghum Slaterus’ Uitg. Mij., 
Arnhem, 1930, 169 blz. Prijs Ing. f 3.95, Geb. f 4.95. 


Een bijdrage tot de zedeleer van het Christendom. Dit boek diende als 
proefschrift aan de Leidsche theologische faculteit. Het bespreekt voor den 
kring der theologen de denkbeelden van den bekenden Duitschen industri- 
eelen minister Walther Rathenau. Het boek is helder geschreven en geeft 
blijk van een breede en degelijke kennis. Na een eerste hoofdstuk over het 
leven en de werken van Rathenau geeft de schrijver diens hoofdgedachten in 
een volgend hoofdstuk, te weten: mechanisatie, het rijk der ziel, het orga- 
nische (in de maatschappij-leer). Een groot gedeelte van het boek neemt 
dan de bespreking van andere maatschappijbeschouwingen in en hun ver- 
gelijking met die van Rathenau; wij noemen het Roomsch-Katholicisme, 
liberalisme, socialisme, en fascisme (Hoofdstuk 3), en de beschouwingen 
over de samenleving van verschillende groepen der Christenheid, waarbij 
o.a. Rusland en de oecumenische beweging besproken worden (Hoofdstuk 
4). Een kort hoofdstuk tracht ten slotte de resultaten samen te vatten. 

Het boek bestrijkt bijna geheel het huidige sociale leven en bespreekt 
de belangrijkste vraagstukken eruit (b.v. medezeggingschap, mechanisatie, 


3I 


ee 


techniek enz.); daarnaast is het een mooi overzicht over wat er binnen den 

kring van het Christendom over de sociale vraagstukken gedacht wordt. Be- 
wondering krijgt men voor de scherpe kijk van Rathenau op onze maat- 

schappij, die de schrijver blijkbaar deelt, en voor zijn geloovige overtuiging. 

Wat de schrijver op blz. 166 zegt, dat „de Christelijke kerk zeker ook veel 

te verwachten heeft van een onderzoek naar hetgeen buiten haar eigen 
kring als b.v. bij Rathenau aanwezig is’, lijkt mij hier gedemonstreerd. 

Voor Hollandsche theologen is de doordenking van vraagstukken als bij 

Rathenau aan de orde zijn zeer noodig en verruimend. 

Als critiek op dit proefschrift zou ik willen opmerken, dat de nadere 
ontleding en toetsing van Rathenau's denkbeelden te veel ontbreekt; 
zoo missen wij b.v. een zielkundige of wijsgeerige (wellicht theologische ?) 
bespreking van het begrip ‚Reich der Seele’. Van een beoordeeling van 
Rathenau is dan ook weinig sprake. In de ondertitel lijkt mij de vervanging 
van Christendom’ door Christenheid’ de overweging waard. 

Dit proefschrift geeft blijk van de lofwaardige gewoonte der Hol- 
landsche uitgevers om proefschriften goed te verzorgen. Hr Ere 


Wij kondigen aan: 

Kerkopbouw. Toespraken gehouden op de stichtingsvergadering der 
Vereeniging op 16 Febr. 1931. Inhoud: Woord vooraf; Dr. A. M._ 
Brouwer: Openingswoord; Dr. W. Th. Boissevain: De Kerk in hare 
verscheidenheid; Dr. G. v. d. Leeuw: De Kerk in haren dienst; Dr. 
F. W. A. Korff: De dienst der kerk aan de wereld. Enkele in de 
discussie ter sprake gebrachte punten. 

Oorlog en Vrede. Alg. Weekblad voor detnocrs eend samenwerking, 
nationale ontwapening en internationale aaneensluiting. Onder 
Redactie van Paul Kies. Amsterdam (C.) N.Z. Voorburgwal 316. 

A. A volhk 


VOX-BANDEN. : k 


De uitgevers zullen gaarne, bij voldoende deelname, bandjes beschik- 
baar stellen, om de Vox Theologica ingebonden te bewaren. Men kan zich 
aanschaffen: 

A. ’n Bandje voor het re (halve) jaar afzonderlijk; 

B. Idem voor het ze jaar afzonderlijk; 

C. Idem voor het re en ze jaar in één gebonden. 

De prijs zal per bandje f 0.75 bedragen. Men wende ingesloten Goei: bk 
kaart ingevuld naar de uitgevers. Gaarne bevelen wij deze onderneming 
aan. Wij hopen, dat een voldoend aantal ingezonden bestelkaarten dit ne 
zal doen slagen. DE REDACT 
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Dezer dagen verschijnt: EN 


Dr. J. L. SNETHLAGE: 


DE GODSDIENSTPHILOSOPHIE 
VAN IMMANUEL KANT 


In dezen tijd van toenemende belangstelling voor wijs- 
geerige problemen in het algemeen en de Kantiaansche 
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